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पद 
दो शब्द 

यह सबसम्मत-सा तत्त्व है कि इस युगमे मद्यत्मा गाधीने 
अह्िसाको पुन अनुप्राणित किया, जबकि छोग भारतीय पर- 
तस्त्रताफ़ा कारण भी अद्दिसाकों मान बठे थे। उन्होने यह सिद्ध 
कर बताया--अर्दिसा परतत्त्रता देनेवाली नदीं अपितु स्वतन्त्रता 
देनेबाली दे । भारतवपमे ही नहीं किन्तु अन्य भूल॑डोमे भी जन- 
जनसे अर्दिसा के प्रति आाकृपण वढा और अद्दिसा अणु-अस्त्रसे 
भी बढ़कर एक अमोध अस्त मानी गई। अहिंसा और गाधीका 
एक अमिठ सम्बन्ध हो गया। अहिसाका कोई भी विवेचऊ 
तदू्‌विपयक गाघधी-दृष्टिफा डल्छेस्थ किये पिना अपने विचेचनकों 
पूर्ण नहीं मानता । 

अधिकाश विवेचक गाघी-अर्टिसाड़ों उसके राज्ञनतिक पहल 
तक पता कर दी अपने विवेचनकी परिसमात्ति मान हेते हू । 
इन्द यह्‌ पता नहीं कि व्यावट्ारिक जीवनके सम्पन्धमे महात्मा 
गावीने अद्धिसाका किसप्रकार मन्धन किया था। प्राचीन ऋषि- 
महपियाने व्यावद्वारिक ज॑.वनफे विपयमे हिंसा और अध्विसादी 
जो वियेचना की, जीचनके छोटेसे छोटे प्रसंग सी वर्म, जथई; 


प्रकाशक : 
आदरश-साहित्य-संघ 
सरदारशहर ( राजस्थान ) 


प्रथम संस्करण २५०० 
मूल्य १।) 
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रेफिल आटे प्रेस 
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दो शब्द 


यह सबसम्मत-सा तत्त्व दै कि इस युगमे महात्मा गाधीने 
अहिसाको पुन अनुप्राणित किया, जबकि छोग भारतीय पर- 
तन्त्रताका कारण भी अहिंसाको म्रान बेठे थे। उन्होने यह सिद्ध 
कर बताया--अदिसा परतन्त्रता देनेवाली नहीं अपितु स्वतन्त्रता 
देनेवाली दे । भारतबपमे ही नहीं किन्तु अन्य भूखंडोंमे भी जन- 
जनमे अहिंसा के प्रति आकर्षण बढा और अहिंसा अणु-अस्त्रसे 
भी बढ़कर एक अमोघ अस्त्र मानी गई। अहिसा ओर गाघीका 
एक अमिट सम्बन्ध हो गया। अहिंसाका कोई भी विवेचक 
तदूविषयक गाधी-दृष्टिका उल्लेख किये बिना अपने विवेचनको 
पूर्ण नहीं मानता । 
अधिकाश विवेचक ग्राधी-अह्विंसाको उसके राजनेतिक पहल 
तक बता कर ही अपने विवेचनको परिसम्राप्ति मान हछेते हैं। 
उन्‍हें, यह पता नहीं कि व्यावहारिक जीवनके सम्बन्धमे महात्मा 
गाघीने अहिंसाका किसप्रकार मन्‍्थन किया था। प्राचीन ऋपि- 
महर्षियोंने व्यावहारिक जीवनके विषयमे हिंसा और अ्िसाकी 
ज़ो विवेचना की, जीवनके छोटेसे छोटे प्रसंगमे भी घम, अधम, 


(ख) 
पुण्य, पापका निपटारा किया , उसी प्रकार गाधीजीने भी इस 


विपयमें जी तोडकर कलम चलाई है, जेसाकि आप प्रस्तुत पुस्तक 
में किये जानेवाले आलछोचनात्मक विवेचनसे स्वयं जान सकगे। 


आचाय भिक्षु 


आचाय शिक्षु भी अपने युगके एक महान्‌ क्रान्तिकारी 
अहिसक हुए है । व्यावहारिक जीवनमे हिंसा ओर अहिंसाको लेकर 
घर्म, अधम; पुण्य, पापकी अनूठी छानबीन उन्होने अपने उबर 
मस्तिष्कसे की थी। महात्मा गांधीकी तरह वे भी अपने अहिं- 
सात्मक आन्दोलनमे सफल थे, यह माना जा सकता है। उनके 
महत्त्वपूर्ण काय-कलापोंसे अवगत होना तो! स्वतन्त्र अध्ययनकी 
अपेक्षा रखता है! यहां तो उनके जीवनकी एक म्ांकी सी दी 
जाती है। 

आचाय भिक्ुका जन्म जोधपुर राज्यान्तर्गत कन्टालिया 
प्राममे सं० १७८३ में हुआ था। २६४ वषकी उम्र तक एक धम- 
गवेषकके रूपमे गृहस्थवासमे रहे । विभिन्‍न सम्प्रदायोंका अब- 
लछोकन किया। सं० १८०८ मे एक सम्प्रदाय-विशेषमे जेनी दीक्षा 
प्रहण की | आठ व्षके लगभग उस संस्थामे रहे, शास्त्र-अध्ययन 
किया और अपने आचार-व्यचहारमे सिद्धातको वास्तविकताकी 
कसोटी पर कसा। उन्हें यह भान हुआ-जिस अहिंसाकी 
साधनाके लिए हम सब कुछ ट्वागकर निकले है , यथा्थमे उस 
'अहिसाके समीप भी नहीं पहुंचे हे। जीवन-व्यवहारमे अहिंसा 


(ग) 

के नाम पर हिसाको प्रश्नय देते है और घमके नाम पर अधमंको | 
यह जीवनके साथ एक खिलवाड़ ही नहीं किन्तु पूरा - पूरा 
धोखा है । 

इन्हीं क्रान्तिकारी विचारोंको लेकर उन्होंने अपना कदम 
आगे बढाया। उन्होंने प्राणहीण ढरंसे चलनेवाले सम्प्रदायका 
मोह छोडा और सजीब साधुसंघकी स्थापना की; जो 'तेरापथ' 
के रूपमे संसारके सामने ढै। उन्हें जीवनभर विरोधियोके साथ 
छोद्दा छेना पडा और विरोधियों द्वारा प्रदत्त अगणित कष्ट सहन 
करने पडे। उन बिरोधोंका, उन कष्टोका यदि विस्तारपूक घर्णन 
किया जाये, तो एक रोमाश्वकारी ग्रल्थ प्रस्तुत हो सकता है । 

थे अहिंसाके सार्ग पर डटे रहे ओर बिद्द घका अहिसात्मक 
प्रतिकार करते रहे | जीवन भर वर्म, अधर्म, पुण्य, पापके जठिल- 
तम॒ प्रश्न अपनी तटस्थ बुद्धिसे सुठकाते रहे। अहिसाके विषय 
मे उन्होने अपने तक़पूर्ण नवीन विचार जनत्ताकों ढ्यि, जो 
मान्यताके चाह ढर्रमे क्रान्तिकारी परिवतन छाते थे। हिंसा 
अहिंसा व धम अधमको लेकर विवेचनापूर्ण बहुतसे अन्य लिखे, 
जिनकी सस्मिलित शोक संख्या ३८००० है। ८ 

वे एक कुशछू व्यवस्थापक भी थे। तेरापन्थ समाजका 
सुन्दर संघटन उनके चातुयकी देन है। - तेरायन्थक्रे वतेमान 
अधिनेता आचाय श्री तुलसी हैं, जो आजके जन-जीवनमे नेति- 
कताके नये प्राण फूक रहे दैं। इन ख्यातनामा आचायबरके 
विप्यसे अधिक लिखनेकी आवश्यकता प्रतीत नहीं; होती॥ 


(घथ) 


आचाय भिक्षुके आप नवम उत्तराविकारी है । 

प्रस्तुत पुस्तक न तो इतिहास ही है ओर न जीवन-चरित्र । 
यह तो आचाय भिश्ठु ओर महात्मा गाधीके तुछनापरक विचारों 
का एक आहछो वनात्मफ़ सकछन है। गावो-साहितय पढनेका मुझे 
बचपनसे ही प्रेम रहा। छगभग १२ या १३ बपकी उम्रमे ग्रहस्थ- 
जोवनमें मेने महात्मा गाधीकी आत्मकथा पढ़ी थी। यह इस 
विपयमे पहली पुस्तक थी। इसका मेरे जीवन पर गहरा प्रभाव 
पडा था, जो मुझे आज भी याद है । 

आजतक भी अध्ययनकी वही धारा चालू थी। विगत 
४ या ६ वर्षोसे आचाय भिक्षु और महात्मा गाधीके विविध 
साहित्यका तुलनात्मक अध्ययन प्रारम्भ किया। यह तो में नही 
कह सकता--इस विपयमे पर्याप्त अध्ययन कर पाया हू, किन्तु 
यह अवश्य कह सकता हू--इस अवविमे जो भी साहिदय मेरे 
सामने आया, उसमेसे एक भी पुस्तक यों ही छोडदी:हो, ऐसा 
मु्मे प्रतीत नहीं होता । 

इस विषयका मेरा अध्ययन और तज्जन्य घारणाए' नितान्त 
स्व॒तन्त्र हे । में नहीं कह सकता--अन्य विचारक इस विषयमे 
मेरा कहा तक साथ दगे। आलछोचकोंसे में यह अवश्य चाहूगा 
कि वे अपनी चिरन्तन बद्धमूठ धारणाओंके आधारसे किसी 


निर्णय पर न पहु चे । 
साहित्य एक ऐसा उद्यान है, जिसमे पाठकोंके जितने दृष्टि- 


कोण होते है उतने ही द्वार होते है। भिन्न-भिन्न द्वारोंसे प्रवेश 


(ड) 


करनेवाले व्यक्ति भिन्‍न भिन्‍न प्रकारसे पुष्पोंको चुनकर छा सकते 
हैं। अस्तु आलोचऋगण उदार तथा तटस्थ मनोषासे काम छंगे। 
आजसे छगभग तीन वप पू् मेंने यह पुस्तक लिखी थी | इस 
बीचमे मुझे ओर भी तुलनात्मक सामग्री मिलती रही। अब 
जब कि इसके पुनरवछोकनका समय आया, बहुत कुछ आवश्यक 
था, कुछ नये परिच्छेद और लिखे जाते और कुछ पूर्व उपलब्ध 
ओर पश्चात्‌ उपलब्ध सामग्रीको मिलाकर दुबारा लिखे जाते, 
किन्तु कुछ कारणोसे ऐसा न हो सका । अत बडछुडेकी घटनाके 
विषयमे जो विशेष संघ्मरण प्राप्त हुए, उन्हें लेकर “बछडेका प्रसंग! 
शीषक लेखका एक भाग और बढा दिया गया है और कुछ अन्य 
सामग्रीका उपयोग दो परिशिष्टोंके रूपमे कर दिया गया है । 
बहुत पहलेसे मेरी भावना थी--अहिसाके कुछ प्रसंगों पर 
स्वय मद्ात्माजीसे ही विचार-विनिमय कर उनकी भावना जानू। 
एक बार ( १६४७ में ) देहलीमे ऐसा प्रसंग भी आ गया, किन्तु 
कुछ कारणों पे बढ सम्पक॑ केवछ परिचय तक ही सीमित रहा। 
अत सादिलके आधारसे ही मेंने गाधी-अहिंसाको जो कुछ 
सममा। गाधी-अहिसाके बिपयमे में अपने आपको उतना ही 
अविफारी सममता हू जितना कि एक गाघीवादो विचारक अपने 


तटस्थ अध्ययन और अनुशीछन के आधारपर अपने को'सिक्षु- 
अहिसा का । 


प्राचीन कालमे दो विचारधाराओको लेकर खण्डन-सण्डना- 
त्मक पद्धतिसे अन्थ लिखे जाते थे। किन्तु आजकी मानस-स्थिति 


(च) 


सवंथा इसके विपरीत है। युगने मनुष्यको समन्वयकी दृष्टि दी 
है। आजका जन-मानस प्रत्येक वस्तुम समन्वयका तत्त्व ही 
खोजना चाहता हे । प्रस्तुत आयास तथाग्रकारकी वुद्धिका ही 
परिणाम है। जनताने इससे कुछ भी छाभ उठाया तो म अपने 
श्रमको साथंक मानूगा। 
लाडनू ( राजस्थान ) मुनि नगराज 
ता० १५-४- ५२ 


आचार्य भिक्षु और महात्मा गाधी के प्रकाशन में 
सरदारशहर निवासी श्रीमान्‌ हनुमानमलजी इन्द्रचन्दजी चोरडिया 
ने अपने स्वर्गीय पूज्य पिता श्री भीकनचन्दुजी चोरडिया की 
पुण्य-स्मृतिमि नेतिक सहयोगके साथ आर्थिक योग देकर अपनी 
सास्कृतिक व साहिलिक सुरुचिका परिचय दिया है जो सबके 
लिए अनुकरणीय दे। हम आदर्श-सादित्य-संघ की ओरसे 
सादर आभार प्रकट करते हैं । 
--शुभकरण दशानी 
अक्राशन मन्त्री 
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विषयानुक्रम 


आवश्यक हिंसा 

सूक्ष्म हिंसा 

गाधीजी एक समस्या 
मोक्ष-धम और समाज-धम 
बलछुड़े का प्रसंग (१) 

बछुड़े का प्रसंग (२) 

दान-धर्म 

चूहा ओर बिल्ली 

प्राण-रक्षा 

परिशिष्ट १ (आचाय भिक्षु) 
परिशिष्ठ २ ( महात्मा गाधी ) 
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आचार्य मिक्षु ओर महात्मा गांधी 


आवश्यक हिसा 


'पृहसा तीनो कालमें हिंसा ही मानी जायग्री ।” 
--महात्मा गांधी 
“पग्रोर वस्तु भेल हुवे, पण हिंसामें नहीं दया रो भेल । 
पूरवा ने पश्चिम रो मारग, किणविध खावे मेल ॥॥/ 
-- आचार सिक्षु 
हिंसा पाप है, यह एक सवसम्मत तथ्य है, किन्तु आवश्य- 
कता और अनिवायताके विशेषणयुग्मसे जब हिसाका नाता जुड़ 
जाता है तो वही स्वयं विवाद-केन्द्र बन जाती दैे। 'अहिसा 
परमो धम ? ब 'मैत्री मे सवभूतेपु' का सावंभौम सिद्धान्त खींचा- 
तानकी उल्मनमे पड जाता है। परिणामत हिंसा भी धमका 
बाना पहनकर मानव-हृदय पर अधिकार पा लेती है। आज 
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तक अनेकों विचारकोंने अहिंसाका मंथन किया। अहिसाकी 
सावभौम सत्ताका पाठ संसारकों बताया, किन्तु मानव-जीवन 
की आवश्यकताओं का भूत ज्योंही उठकर सामने आया; वे एका- 
एक अहिसाका गला घोंटने पर उतारू हो गये । 

आचाय भिक्षु और महात्मा गाधीने भी अर्हिंसाका जी तोड 
मन्‍्थन किया । उनका आवश्यक हिंसा विपयक दृष्टिकोण तो 
विचार-जगत्‌मे अपूवंसा है। वह सर्वसाधारण की वद्धमूल 
धारणाके वहुत परे और वास्तविकताके वहुत समीप द्े। उक्त 
दो विचारकोंका सामझ्जस्यपूर्ण निर्णय भी पाठकोंके हृदयमे एक 
आश्चय और जिज्ञासा उत्पन्न करनेवाला सा है । 

आचाय भिक्षु अहिसाका अन्त स्पर्शी विवेचन करते हुए 
लिखते है :-- 

अथ अनथे हिसा कीघा, अहित रो कारण तास । 
धर्म रे कारण हिसा की धा, बोध-बोज रो नाश |” 

भावाथ--आवश्यक या अनावश्यक दिसा पाप हैं। हिंसा 
करके भी यदि उसमे घम माना जाता है तो उससे तो उप्तका 
बोध-बीज ही नष्ट हो जाता है अर्थात्‌ उसकी सम्यगू-दृष्टि ही 
नष्ट हो जाती दे | 

आचाय भिछ्लुने बताया--अहिसाका सम्बन्ध मात्र मानव- 
समाजसे ही नहीं है, वह पशु, पक्षी व वनस्पति आदि स्थावर 
प्राणियोंको भी अभय देती है। आवश्यक ओर अनावश्यककी 
मर्यादा मानव-कढपित दै। उसमे मानव-समाजका ही ऐहिक 


जय का पर | रह का । कि 


हित अन्तनिहित है । प्राणी-जगतमे वह मानवका स्वारथवाद दी 
तोहे। 
उन्होने वताया-स्थावर और ज॑गम स्थूछ ओर सूक्ष्म किसी 
भी प्राणीकी सन, वचन व कायासे हिंसा न करना अहिसा' है। 
प्रत्येक प्राणी जीना चाहता है, जीनेका अधिकारी है । कोई भी 
व्यक्ति अपनी सुख-सुविधाके लिए किसी भी प्राणीका किसी 
भी प्रयोजनसे प्राण-हरण करता है, वह उसके प्रति अन्याय 
करता है। अत. वह हिंसा हिंसा ही हे । 
उन्होंने बताया - कुछ छोग कहते है, हम हिंसा करते हैं, हम 
यह मानते हैं कि बह पाप है किन्तु विना हिसाके पुण्य भी नही 
दो सकता। हर क्रियामे पुण्य और पाप मिश्रित ही होते है । 
यह सिथ्या विश्वास है, अज्ञान है । वस्तुत*-- 
हिंसा रो करणी में दया नही छे, 
दया रो करणी में हिसा नाह। 
दया ने हिंसा री करणो जुई छे, 
ज्यू. तावडो ने छाह।” 
( अनुकम्पा नवम गीति गाथा ७० ) 
अर्थात्‌-हिंसाकी क्रियामे दया नहीं है ओर दयाकी क्रिय[मे 
हिंसा नहीं है। दया ओर हिंसाकी क्रिया दोनो इसी तरह प्रथक्‌ 
है, जिस तरह धुप ओर छाया। 


१ अनु कम्पा गाति ९ दोहा २ 
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उन्होंने वबताया--कुछ छोग कहते है, हम एकेन्द्रिय प्राणियों 
को मारकर पंचेन्द्रिय प्राणियोकी रक्षा करते है। किन्तु उन्हें 
सममभ्तता चाहिए-- 
“जीवा ने मार जीवा ने पोखें, 
ते तो मारग ससारको जाणो। 
तिण माही साधु धर्म पहप॑, 
ते तो पूरा मूढ अयाणों ॥” 
( अनुकम्पा नवम गीति गाथा २५ ) 
अर्थात्‌ जो एऊ प्रकारके जीवोंका वधकर दूसरे प्रकारके 
जीवोंफा पोषण करते हे, वह संसारका व्यवहार है। वह हिंसा 
आवश्यक व अनिवाय हो सकती है किन्तु अहिसा व धम नही । 
आचाय भिक्षुके सामने ये आये दिनके प्रश्न थे--मनुष्यके 
खाने-पीने, उठने-बेठने, चलने फिरनेमे हर क्षण हिंसा होती रहती 
है, यदि वह भी पाप है तो मनुष्यका जीना भी कंसे सम्भव है ९ 
साप, बिच्छ, सिंह आदि प्राणियोंका वध पाप केसे ? जब कि 
वे स्वयं हिसक है। कुआ खोदने, तालाव वनवाने व अन्य 
लोकोपयोगी कार्या्रे हिंसा तो अवश्यंभावी है ही किन्तु समाज- 
दितके धर्मको विचारते हुए उसे अहिंसाकी कोटिमे क्यों नहीं 
मान लिया जाता ? आदि। 
हिंसा व अहिंसाकी भेद्‌-रेखा आचाय भिक्षुके विचारोमे 
अत्यन्त स्पष्ट थी। उन्होने बताया-यह्‌ नितान्त भूल दे कि 
मनुष्य जो कुछ करृता है या उसे करना पडता है, बहू उस पर 


झावद्यक हिंसा प्‌ 


अहिंसा व धर्मकी छाप छगाता रहे। यह नियम किस तकंके 
आधार पर ठहर सकता है कि आवश्यक हिंसा धर्म व अहिंसा 
ही है। इस सिद्धान्तका निर्माण ही मानव-हृदयकी छुवलताकी 
आधार-शिला पर हुआ है। समाज-व्यवहारमे धर्म व अहिंसा 
उत्तम अर्थमे और हिंसा व पाप कुत्साके अथमे ग्राह्म है । मनुष्य 
अपने आपको उत्तम ही देखना चाहता है। यही कारण दे कि 
वह अगणित प्राणियोका नाश करता हुआ भी अपने कायमात्र 
पर धमका लेविछ लगाना चाहता है। 

उन्होंने बताया--यह अहिंसाके साथ खिलवाड़ है। यदि 
उसका काय हिंसाके बिना नहीं चलता तो उसे मानना चाहिए 
कि में इस सीमा तक हिंसक हू । हिंसक कहलानेसे उसके हृद्यमे 
भय क्‍यों ९ 

एक आदमी घोडेपर सवार होता है, या उसे अपनी बेयक्तिक 
या सामाजिक आवश्यक्ताके अनुसार होना पड रहा है तो उसे 
यह सोच नहीं लेना चाहिए--इसकी पीठ पर चढ़ना मेरा धर्म है 
और मुझे लिये फिरना इसका । यह तो तभी हो सकता था कि 
इस सममोते पर घोडढेके हस्ताक्षर कग लिये जाते। उसे सोचना 
तो यह चाहिए कि में भी एक प्राणी हु और यह भी एक प्राणी 
है। मुके कोई अविकार नहीं कि इसकी स्वतस्त्रताको नष्ट कर 
इसकी पीठ पर वेदू पर मेरी यह दृष्टता या दुवछता है कि इसकी 
पोठऊा त्याग नहीं कर सकता। ठीक इसी तरह समभना 
चा+िए कि विविध दृष्टिकोणसे विविध कार्य हमे करने पड़ते हैं, 
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वे हमारे सामाजिक कतव्य है। इस घरातल पर रहकर हम उन्हें 
छोड नहीं सकते पर अध्यात्म-दृष्टिकोणसे हिंसा तो है ही । 
महात्मा गाधीके जीवनमे भी ऐसे अनेक प्रसंग आये, जिनमे 
उन्हें आवश्यक और अनावश्यक हिंसाके विषयमे अपना स्पष्ट 
मन्तव्य देना पडा। नीचे एतद्‌ विषयक उद्धरण दिये जाते है। 
आशा है, पाठकजन उनका मननपूवक तुलनात्मक अध्ययन 
करेंगे । 
“अहिस के माने सृक्ष्म जन्तुओसे लेकर मनुष्य तक सभी जोवोके 
प्रति समभाव ।” 
( मगल प्रभात पृष्ठ १८२ ) 
“पूर्ण भहिसा सम्पूर्ण जीवधारियोके प्रति दुर्भावनाका सम्पूर्ण 
अभाव हैं, इसलिए वह मानवेतर प्राणियो, यहा तक कि विषधर कीडो 
और हिसक जानवरोका भो श्रालिगन करती है ।” 
( गाधी वाणी पृष्ठ ३७ ) 
महात्मा गाधीने एक बार कहा था--- 
“प्लेगके चूहे श्लौर चीचड भी मेरे सहोदर है । जोनेका जितना 
अधिकार मेरा हू, उतना ही उच्चका हैं ।” 
ऐसा कहते हुए भी उन्होंने चुहे ओर चींचड मारनेके डाक्टर 
भास्कर पटेलके प्रयत्नका बिना संकोच समर्थन किया। बादमे . 
जब उस पर टिप्पणी हुईं, तब महात्माजीने उसका खुलासा 
किया। उन्होंने कहा-- 


“श्रद्धा और करमंमों विरोध किसलिए ? विरोध तो अवद्य है ही। 


आवद्यक हिंसा ७ 


जीवन एक झखना है। इसका घ्येय पूर्णता अर्थात्‌ आत्मसाक्षात्कार 
के लिए मन्यन करनेका है । हमारी निबंलताओ और अपूर्णताशोके 
कारण शभ्रादर्शंको नीचे गिराना नही होना चाहिए। मुक्षमें निर्बेलता 
भौर अपुर्णता दोनो हूँ, इसका दु खद भाव मुझे है ।” 

“हालाकि बोरसदके लोगोके सामने मेने अपने सहोदर चूहे, चीचड 
के विनाशका समर्थव किया तथावि मेने जीवमात्रके प्रति शाइचत प्रेम- 
घमंक। शुद्ध रूप भी बतहकाया। इसका पूर्णतासे पालन मुझसे इस 
जन्ममें न हो सके तथापि इस सम्बन्धकी मेरो श्रद्धा तो अविचल 
रहेगी ।” ---( जीवमात्रकी एकता, व्यापक घर भावना पृष्ठ ९, १० ) 

“मनुष्यका जोवन अनेक माडछोसे भरा हुआ है। तात्तिक 
दृष्टिसे जो सत्य मालूम देता हैँ, उसे भी आचरणमें उतारना सदा 
सरल नहीं होता । यह छोटा सा दाखढा ही लीजिए न, जीवमात्र 
समान है, एक हूँ, हमें पापी मोर साधूुके प्रति एक वुद्धिसि बरतना 
चाहिए। ग्रीता कहती है--इसप्रकार हमें ब्राह्मण, कृत्ते और 
चाण्डालके प्रति समदर्शी होना चाहिए ॥ परन्तु मेरा ही उदाहरण लो 
त, मेने खुदने सर्प नही मारा यह ठीक हूं, किन्तु इसके मारनेमं कारण 
तो हुआ हो । में मानता हु कि मुझे ऐसा नहीं करना चाहिए था। 
परन्तु तुम लोग देखते हो, में इसे रोक नही सका, परन्तु में रोक नही 
सकता ऐसा विचार करू ? यह किसीका काम नहीं। में सनातन 
(शाहवत ) सिद्धान्तका त्याग नहीं कर सकता। यह सिद्धान्त है कि 
जीवमान्न एक हें, मेरी ईश्वरसे प्राथना हे कि मेरे मनसे सपका भय 
दूर करे । हमलोग जेसे दूसरोको हाथमें छेते हें, उसी तरह सपको 
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भो हाथमे ले सके, ऐसी अहिसा सिद्ध करने ज॑सा मुझमें बल दे। 
सिद्धान्त वह सिद्धान्त हे, दमलोग सिद्धान्तक्रों पालन करनेमे भअसमथ 
हैं, इसकेलिए सिद्धान्तको किसी प्रकार नीचे नही गिराया जा सकता। 
हमें इसे पहुचनेका प्रयत्न करता चाहिए पश्नौर वह परिश्रम ज्ञानपूर्वक, 
विचारपूर्वंक और परिश्रमपूर्वक करना चाहिए ।” 

( सतत प्रयत्नना जरूर, व्यापक धर्म भावना पृष्ठ १७७-१७८ ) 

उपरोक्त प्रसंगोंके बाद यह स्पष्ट हो जाता है कि आचाय 
भिक्षु और महात्मा गाधीकी विचारधारायं अहिंसाके इस पहल्ल्‌ 
पर किसप्रकार एक दूसरेकी समथंक हो जाती हैं या दोनों परस्पर 
एक हो जाती है । 

या यह जान लेना भी आवश्यक है कि महात्मा गाधीने उप- 
रोक्त प्रसंगोके अतिरिक्त कई एक अन्य प्रसंगों पर हिंसाकी आज्ञा 
दी है, उसका अनुमोदन किया है। कई स्थानों पर उन्होने 
वन्द्र आदि ग्राणियोंकी हिंघामे धर्म और पुण्य भी कह दिया है 
किन्तु पूर्वापरके सारे प्रकरणोंका मनन करनेसे यही सिद्ध होता 
है कि वहा सवंत्र उनका सामाजिक दृष्टिकोण रहा है और उस 
अनिवाय हिंसाको उन्होने समाजधम कहा है। जंसा कि एक 
स्थोनपर वे कहते ढै--' खादीमे मेंने शुद्ध समाज बम देखा”, इससे 
स्पष्ट ढै कि व्यापक धरम या अध्यात्म घर्म उनकी भावनामे और 
ही रहा है। प्लेगके चूहोंकी हिंसा, जो कि एक बड़ी से बडी 
समाज सेवा मानी जाती है, उसे भी जब उन्दोंने अपनी दुबबता 
या अपृणताका फल माना है, तब यहद्द स्पष्ट ही है कि जद्दा कहीं 
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उन्होने हिंसाको कतंव्य माना दे, वहा मौछिक दृष्टिकोण वही है । 

पाठकोके ध्यानमे रहे कि ऊपर जो आचाय भिक्षु और 
महात्मा गाधीकी अहिंसाका सन्तुलन किया गया दे, चह केवल 
सिद्धान्तसापेक्ष है, न॒कि सावनासापेक्ष, अर्थात्‌ सिद्धान्त एक 
है, साधना दोनोंफी भिन्न-भिन्न हे । 

महात्मा गाधीने अपनी सामाजिक भावनाका परिचय देते 
हुए यदा कदा सूक्ष्म और स्थूछ हिंसाको प्रोत्साहन दिया दे और 
उस हिंसासे दूर होनेकी भी उनकी भावना रही है, ऐसा उनके 
शब्दोंसे प्रतीत होता है। आचाय मिक्षु साधु होनेके नाते सवंधा 
समाजनिरपेक्ष रहे । उन्हें अपने जीवनमे सृक्ष्मसे सूक्ष्म हिसाका 
भी अनुमोदन मान्य नहीं था। 
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भगवान्‌ श्री महावीरने बताया था-:प्रथ्वी, जल, वायु, अग्नि 
ओर वनस्पति ये भी सूक्ष्म जीव है। मनुष्यके आख, कान 
आदि पाच इन्द्रिया है पर इन जीवोंके केवलछ एक स्पर्श इन्द्रिय 
दहें। तथापि आहार, श्वासोच्छवास आदि क्रियाये इनके भी 
होती है, सुख-दुःखकी अनुभूति भी इनके हैे। जीवत्वकी दृष्टिसे 
इनमे और मनुप्योमि कोई अन्तर नहीं अर्थात्‌ एक मनुष्यकी 
आत्मा कर्मानुसार इन योनियोंम आ सकती है और प्रश्वी आदि 
के जीव मनुष्य-योनिको प्राप्त कर सकते है । 

आचाय भिक्ष॒कों इन जीवोके विपयमे उपरोक्त विचाराधारा 
अक्षरश मान्य थी। इसलिए उनके अहिसाके विवेकम यह भी 
एक विशेष पहलछ था। उन्होंने बताया कि दिसासे पूर्णत, बचना 
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' संसारी प्राणियोके लिए असाध्य सा है तथापि अहिसावादीको 
इन जीवोकी अनावश्यक हिसासे बचनेके लिए तो ग्रतिक्षण विवेक- 
पु सचेष्ट रहना ही चाहिए। इस कथनानुसार द्वी बारह ब्रत- 
धारी ग्ृहस्थोको इस हिंसाके विषयमे भी एक परिसाण-रेखा 
खींचनी पड॒ती है अर्थात्‌ जीवनक्री आवश्यकताओको मर्यादित 
कर शेप हिंसाका द्याग करना पड़ता है | 

आतास्विकोंकी दृष्टिमे आजके भौतिक युगमे यह विवेक एक 
उपहासकी वस्तु दनती दे पर अहिंसाके अन्तस्तहूमे प्रवेश करने- 
वालोकी दृष्टिम यह विवेक परमावश्यक है । 

महात्मा गाधीके जीवनमे तदूविषयक श्रद्धा और साधना 
कैसी थी, वह उनके जीवनके कुछ प्रसगोसे हम भलीभाति जान 
सकते हैं। वे बतछाते हैं *-- 

प्रग्निको प्रकट करनेमें हिसा होती ही हूँ, फिर उस अग्नि्में हरी 
व सूखी वस्तुका होम करना विशेष हिसा हँ--यह अनुभव-तिद्ध बात 
हैँ। शास्त्रों यह कही नही कहा कि पूव॑में जो यज्ञ होते थे, उनमें 
हिसा नहीं होती थी । पर यज्ञार्थ की हुई हिसामें शास्त्रोने निर्दोपताका 
आारोपण किया, जैसा कि निरामिप-श्राहरों वनस्पति खानेम हिंसा 
हैं, ऐसा जानते हुए भी निर्दोषिवाका मारोपण कर मनको सन्तोप देते 
जर्थात्‌ फुसलाते है । 

( यज्ञनों अर्थ (व्यापक घमभावना) पृष्ठ ३०८ ) 

उपरोक्त पक्तियोसे कई बातो पर सीधा प्रकाश पडता है। 

प्रथम--अप्नमि जीव हे, द्वितीय--वनस्पति जीव हे, तीसरी यह 
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कि लोग इस हिंसाको साधारण मानकर निर्दाष अर्थात्‌ अहिसक 
होना चाहते है। यह तात्त्विक नहीं, यह तो केवल मनको 
भुलावा देना दे अर्थात्‌ कोई मनुष्य मास नहीं खाकर वनस्पति 
खाता है तो वह एक बडी हिंसासे दूर होता दे पर वनस्पति खाता 
है, बह कोई अहिंसा नहीं दे क्‍योंकि वनस्पति भी तो जीव है, 
वहा निदोषताका आरोपण तो उसका कल्पित दे । 

ध्यान दें, दोनों विचारकोंकी विचारधारामे कितना साम- 
ज्ञस्य है । 

महात्मा गाधी ओर भी एक स्थान पर लिखते हेः-- 

“झाड पत्ते जितनी आवश्यकता हो, उतने ही तोडने चाहिए, तोडते 
समय विवेक रखना चाहिए, चाहे जैसे छेदत नही करना चाहिए ।' 

[ हिन्दू आचार ( व्यापक घमं-भावना ) पृ० १७ | 

यह दे अनावश्यक हिंसासे बचनेका उपदेश | उपदेश-विधि 
मे दोनों विचारकोंके एक अन्तर रहा है। आचाय भिक्षु हिंसा- 
जन्य कार्यमे निषेधात्मक विधिसे उपदेश करते थे अर्थात्‌ वे उप- 
रोक्त आवश्यकता वश इसग्रकार कहते थे कि काड पत्ते आवश्य- 
कतासे ज्यादा न _तोडने चाहिए। उसी स्थान पर महात्माजी 
कहते है --/जितनी आवश्यकता हो, उतने तोडने चाहिए ।” 

साधारणतया दोनों वाक्योंमे कोई अन्तर मालूम नहीं पडता 
पर तत्त्वत श्री भिक्षका वाक्य केवल हिंसाका निषेध करता है और 

होनेवाली आवश्यक हिंसामे निरपेक्ष है। महात्माजीका वाक्य ” 

अनावश्यक हिंसाका निषेध करता है ओर आवश्यक के लिए 
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आज्ञा प्रदान करता है। पर दोनोंमे यह कथन-भेद होना 
स्वाभाविक है । क्योकि आचाय भिक्षु सन्यस्त होनेके कारण केवल 
अध्यात्म-पथके ही दर्शक थे) वे विश्लुद्ध आध्यात्मिक कार्योमे दी 
आदेश देते थे, पर महात्माजी समाज-व्यवस्थापक भी थे अतः 
आवश्यक हिंसाका विधान भी कर सकते थे। पर दोनोंकी 
तद्‌विषयक धम-अधमकी श्रद्धामे कोई अन्तर प्रतीत नहीं होता । 
मद्दात्माजी अपने निजके लिए आवश्यकतासे अधिक दातुन 
आदि तोड़ लेने पर तोड़नेवालेको बहुधा उलहना दे दिया करते 
थे। इससे पता चलतो हे कि आवश्यक हिंसासे बचनेका उनके 
हृदयमे केसा विवेक था। 

इसीप्रकार एक बार किसी व्यक्तिको जसे-तेसे पलंगको 
घसीटते देखकर कहा-“इस प्रकार पलंगको खींचनेसे वायुके 
जीवोकी हिंसा होती है ।” इससे यह भी सिद्ध होता है कि वे 
वायुकायको भी जीव मानते थे। प्रथ्वीके जीवोंके विषयमे तो वे 
और भी स्पष्ट उल्लेख कर देते है। जेसे -- 

"जिस तरहमनृष्य मात्र ईश्वरकी कृति हूं, उसीत्तरह प्राणीमात्र 
ही उसकी कृति है | अत वे भी एक कृदुम्बरूप हूँ प्रत उनके प्रति 
भी हमें सदुभावना रखनी चाहिए । भरत मिट्टी या पत्थरका भी 
दुष्पघयाग नही करना चाहिए। हमारे घमंम तो एसी प्रा्थंथन सिखाई 
हँ-- है धरती मात्ता ! तुझ्न पर हम राज चलते हे, तेरे ही आधारसे 
हम ठिकते है, हमारे पेरके स्पशके लिए हमें माफकर |” 
(विवरण-पत्रिका, पगस्त १९४७ गाघी और गाघीवाद पृष्ठ २७३-२७४) 
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इसादि प्रकरणोंसे यह्‌ स्पष्ट प्रतीत होता है कि आचाय 
मिक्षु और महात्मा गाघीका इस विपयमे एक सा ही विश्वास 
था और एकसा ही उपदेश | आचाय भिक्षुकी यह धारणा जेन- 
शास्त्रेके आधार पर थी और महात्माजीकी संभवत: जन व 
बैदिक दोनो ही के धमग्रन्थोंक आधार पर। प्र॒प्वी व वनस्पति 
आदिको जीव मान लेना ही इतना महत्त्वपूर्ण नहीं था, महत्त्वपूर्ण 
तो इस हिंसाकी भी विरक्तिका उपदेश है, उससे भी महत्त्वपूर्ण 
है इस प्रकारकी अनिवाय हिंसाको भी धम न मानना । 

जो अहिंसाका आदर्श छोक-व्यवहारके साथ इतना घुछमिल 
गया था कि साधारण जनताकी तो बात ही क्या, बड़े बढ़े धर्मा- 
चार्य भी ठस हिंसाको हिंसा या पाप कहनेका साहस नहीं कर 
सकते थे। उक्त दो विभूतियोंने अहिसाके खण्डित आदशोंको 
शताब्दियों ओर सहसख्राव्दियोंके बाद पुनः यथावस्थित रूपसे 
जनताके सम्मुख उपस्थित किया | 

आचाये भिक्लुने धम-अधमके विवेचनमे कहीं भी इस सूक्ष्म 
हिंसाकी अवगणना नहीं की। महात्माजी भी इसप्रकारकी 
हिंसासे किस प्रकार परिचित थे, यह निम्नोक्त उद्धरणसे भली- 
भाति जाना जा सकता है-- 

“अआहिसा एक व्यापक वस्तु है। हमलोग ऐसे पामर प्राणी हूं, 
जो हिंसाकी होलीमें फसे हुए हें । 'जीवो जीवस्य जीवचम्‌' यह बात 
असत्य नही है । मनृष्य बाह्य हिसाके बिना जो नहों सकता, खाते- 
पीते, उठते-बंठते, इच्छासे या अनिच्छासे कुछ न कुछ हिसा करता ही 
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रहता हैं। इस हिसासे छूट जानेका वह महान्‌ प्रयास करता ही, 
उसकी भावनामें केवल अनुकम्पा हो, वह सूक्ष्म जन्तुका भी ताश ने 
चाहता हो तो समझता चाहिए, वह अहिंसाका पुजासी है. उसकी 
प्रवृत्तिमें निरन्तर सयमकी वृद्धि होतो रहेगी, उसकी करुणा निरन्तर 
बढती रहेगो । परन्तु इसमें कोई सन्‍्देह नहीं कि बाह्य हिसासे कोई 
भी देहधारी सर्वथा मुक्त नही हो सकता ।” 
(--पुद्ध और अहिसा (घर्मकी समस्या) पृष्ठ १७५) 

साधारण हिसाके विपयमें कितना स्पष्ट और सुन्दर उल्लेख 
है। आचाय भिक्षुकी दृष्टिमे पूर्णरूपसे पाच महात्रतोफा पालन 
करनेवाला पूणे अदिसक कहलछानेका अधिकारी है । इनके कथना- 
नुसार भी उक्तप्रकारके साधु व बीतरागके द्वारा भी अपरिहाय 
दिसा हो सकती ४, पर वह भाव-हिंसा नहीं, द्रव्य-हिसा हे । 
गाधीजीके शब्दोमे उसे यदि हम “बाह्य हिंसा कहेँ तो आचाय 
मिक्षुकी हृप्टिसे भी यह ठोक होगा कि वाह्य (द्रव्य) हिंसासे 
देहधारी सबंथा मुक्त नहीं हो सकृता। आचाय भिश्लुने अपने 
धम्र - अधमके चिवेचनमे इन स्थावर प्राणियोकी कही भी 
उपेक्षा नहीं की) इन प्राणियोक़ी अद्विसामे उनका कितना इृठ 
विश्वास था, इसका परिचय तो उनके निम्नोक्त शब्दोसे ही 
मिलता हे | 

जो व्यक्ति इन सावारण प्राणियोकी हिंसा कर खान-पान 
आदिसे मनुष्यको सुखी वनाते हैं, फिर उसमे वर्म होनेकी दुद्ाई 
देते हे, उनके लिए कहा है -- 
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“राकाने मार धीगाने पोषे, 
आ तो बात दोस घणी गेरी। 
इण माही धमं परूप॑, 
तो राका जीवा रा उठिया वेरी ॥” 
(अनुकम्पा १३ वी गीति) 

इन वनस्पति, जल आदि राक (असमथ) प्राणियोंकी हिंसा 
कर मनुष्य आदि समथ प्राणियोंका पोषण करना और उसमे 
फिर घम मानना, बडी अजीब सी बात द्ै। इस प्रकार घम 
बतानेवाके व्यक्ति इन राक प्राणियोंके लिए तो शत्रुरूप अवतरित 
हुए है । 

निकटभूतमे बहुतसे अहिंसावादी इस भारतबपमे पेदा हुए 
है, जिन्होंने पशु-पक्षियोंकी करुण पुकार पर ध्यान लगाया पर 
इन स्थावर प्राणियॉँंकी सूृक भावनाका अध्ययन करनेवाले 
संभवतः आचाये भिक्ष पहले ही थे, जिन्होंने संसारको बताया 
कि इस हिंसाका सर्वथा त्याग यदि असंभव है तो इसमे धर्म 
मानकर हिंसाम आहूति तो न दीजाय। 


गांधीजी एक समस्या 


महात्मा गाधीकी अहिसाफ्रा एक पहल जनतामे बहुत कुछ 
सन्दिग्व सा द्वो रहा है। अभौतक वहुतसे व्यक्ति उस पहलूको 
प्रकाशमे नहीं पासके हेँ। वह सन्दिग्धता एक बहुत बडी 
समस्या पढा कर देती दे। वह भी यहा तक कि एक ओर 
महात्मा गाधी अहिंसाके परम आदर्श पर देख जाते है और 
दूसरी ओर सवथा इसके विपरीत। इस समसस्‍्याके मूल हैं-- 
महात्माजी द्वारा दिए गए हिंसाके आदेश ओर विभिन्‍न स्थानों 
पर विभिन्‍न भ्षपेक्षासे वताया गया वर्म और पाप। जब कि 
प्रस्तुत पुस्तकका विपय तुलनात्मक विवेचन है, यह्‌ आवश्यक हो 
जाता दद कि सम्पूर्ण तुलनाके पृष हम इस विपयमे असन्दिग्व 
स्थितिको पालं। एक ओर वे लिखते हैं -- 


१६ आचाय॑ भिक्ष्‌ और महात्मा गाघी 


“राकाते॑ मार घोीगाने पाप, 
आ तो बात दीस॑ घणी गरी। 
इण माही घमं परूप॑, 
तो राका जीवा रा उठिया वैरी ॥॥” 
(अनुकम्पा १३ वी गीति) 

इन वनस्पति, जल आदि राक (असमथ) प्राणियोंक्री हिंसा 
कर मनुष्य आदि समथ प्राणियोंका पोषण करना और उसमे 
फिर धम मानना, बड़ी अजीब सी वात है | इस प्रकार धम 
बतानेवाछ्े व्यक्ति इन राक श्राणियोंके लिए तो शब्ुरूप अववरित 
हुए है । 

निकटभूतमे बहुतसे अहिसावादी इस भारतवषमे पेदा हुए 
हैं, जिन्होंने पशु-पक्षियोंकी करुण पुकार पर ध्यान छगाया पर 
इन स्थावर प्राणियोंकी मृक भावनाका अध्ययन करनेवाले 
संभवतः आचाय भिक्ष पहले ही थे, जिन्होंने संसारको बताया 
कि इस हिंसाका सबंधा त्याग यदि असंभव है तो इसमे धर्म 
मानकर हिंसामे आहूति तो न दीजाय | 


गांधीजी एक समस्या 


महात्मा गाधीकी अहिंसाफ्रा एक पहल जनतामे बहुत कुछ 
सन्दिग्ध सा द्वो रहा हे। अभौतक वहुतसे व्यक्ति उस पहलुको 
प्रकाशमे नहीं पासके दँ। वह सन्दिग्वता एक बहुत वडी 
समस्या पंदा कर देती ढे। बह भी यहा तक कि एक ओर 
महात्मा गाधी अहिंसाके परम आदर्श पर देख जाते है और 
दूसरी ओर सवंधा इसके विपरीत। इस समस्याके मूछ है-- 
सहात्माजो द्वारा दिए गए हिसाके आदेश ओर विभिन्‍न स्थानों 
पर विभिन्‍न अपेक्षासे बताया गया धर्म और पाप। जब कि 
प्रस्तुत पुस्तकऊा विपय तुलनात्मक विवेचन है, यह्‌ आवश्यक हो 
जाता हूँ कि सम्पूण तुलनाके पूष हम इस विपयमे असन्दिग्ब 
स्थितिको पालं। एक ओर वे लिखते है -- 


१८ आचाय॑ भिक्षु श्रीर महात्मा गाधी 


प्राणी मात्रके प्रति दुर्भावनाका सवंधा अभाव अहिसा हैँ ।” 

“हम आदशोको नहीं पहुच सकते, वह हमारी दुर्वछृता है, पर 
इसलिए भादर्शंकों नही गिराना चाहिए” आदि | 

दूसरी ओर वे लिखते है :-- 

“एक भाई जो शास्त्रादिके अभ्यासी है, लिखते हे कि बन्दर कंसे 
रसोई बियाडते हे, चीज उठा छे जाते हे, फलमात्र खा और विगाड 
जाते है, यहातक कि वच्चोको भी उठा ले जाते है । दिन-दिन उनकी 
बढोतरी होती हे, उनके लिए अहिसा क्‍या कहती हूं, वह मझसे 
पूछते हैँ । 

मेरी अहिसा मेरी ही है । जीव-दयाका जो अ्रर्थ किया जाता हैं, 
उसे में हजम नही कर सकता । जो जीव मनुष्यको खा जाय या उसका 
नुकसान करे, उसे बचानेकी दया मुझमें नहीं हैं । उनकी बढोत रीमे 
हिस्सा लेना में पाप समझता हु । इसलिए म॑ चीटियो, बन्दरो और 
कत्तोको खाना नहीं खिलाऊगा । उन जीवोका बचानेके लिए में मनुष्य 
को नही मारूगा । 

इस तरह विचार करते हुए में इस नतीजे पर आया हु कि वन्दर 
जिस जगह उपद्रवरूप हो गये हैं, उस जगह उनको मारवेमें जो हिसा 
होती है वह क्षम्य है, ऐसी हिंसा घर्म होतो हूँ । 

यह सवार उठ सकता हूँ कि मनृष्यके लिए यही नियम क्यो न 
लगाया जाय, भर्थात्‌ बन्दरोकी तरह कोई मनृष्य ऐसा दुष्ट हँ जो 
दूसरोको दुख पहुचाता हो, उसको मारता भी क्षम्य भौर घर्मं क्यो 
नही मान लिया जाय | मनुृष्यके लिए यह नियम नहीं लग सकता, 


२० आचाय॑ भिक्ष और महात्मा गाधी 


पाप ही समझता हु। पाप भीर पुण्य कोई स्वतन्त्र चीजे नहीं हें 
एक ही चोज एक समय पाप और एक समय पुण्य हो सकती हे ।/' 
मसूरो, २९-५-४३ 
( -“-हरिजनवन्व॒ु' से ) 
इसीप्रकार एक स्थान पर और लिखते है -- 
“मछली या मास खानेवालेका य चं,जे खानेदेनेम जो हिंसा होती 
हैँ, उसे में हिसा नहीं मानता । मे उसे अपना घम समझता हु ।” 
(--'इनिक हिन्दुस्तान ) 
ठीक इन पंक्तियोंके अनन्तर ही लिखते है .-- 


ै, /&5 


“४आहिसा परम धर्म है ही, हम उसका पूर्णतासे पालन न कर सकें 
तो भी उप्तके स्वरछूपफों समझऊर हिंसा जितना वच सके, बचे ।/' 

इत्यादि सन्दिग्ध प्रसंगोके कारण ही गाधीजी एक समस्या बन 
जाते है। भिन्न-भिन्न प्रकारकी आलछोचनाए' इस विपयमे हमारे 
सामने आती है--कई कहते है, उनकी अहिंसा केवछ मनुष्य तक 
ही सीमित थी। वे एक राजनेतिक व्यक्ति थे । मानव, देश और 
संसारके लिए ऐहिक दृष्टिसे जो ठीक था, वही उनका घम था। 

कई कहते हे--महात्मा गाधीकी अहिंसा परिपक्व अर्थात्‌ 
निश्चित नहीं थी । वे जेसा प्रसग देखते थे, उस समय वेसा ही 
उसका समाधान कर दिया करते थे। यही कारण हे कि उनके 
बहुतसे सिद्धान्त परस्पर विरोधी देखे जाते है। वे एक जगह 
जिस हिंसाको पाप कहते है, दूसरी जगह डसी हिंसाको धर्म कह 
देते हे । 


हू 


डे 


कई आचाय॑ भिक्षु और महात्मा गाघी 


चलता हू । तीर भी कामर्मे लाये गये हे। किन्तु न कोई वन्दर 
घायल किया गया हू भोर न कोई मरा हूँ। घायल करनेका काम 
खुद मेरे लिए असह्य हे। अनितायं हो पडें तो उन्हें मार डालनंका 
चर्चा में कररहा हु।” 

बन्दरकों मार भगानेमें में शुद्ध हिसा ही देखता हु। यह भी 
स्पष्ट है कि उन्हें अगर मारना पड तो उसमें अधिक हिंसा होगी । 
यह हिंसा तीनो कालमें हिसा ही गिनी जायगी । उसमें बन्दरके हित 
का विचार नही हूँ किन्तु आश्रमके ही हितका विचार हूँ ।” 

“देहधारो जीवमात्र हिसासे जीते हें। उसके परम घर्मका दर्शक 
दहब्द नकारवाचक निकला। जगत्‌ यानी देहमाव हिसामय हूँ भौर 
इससे अहिसा-प्राप्तिके लिए वेहको आत्यन्तिक मोक्षकी तीत्र इच्छा पैदा 
हुई ” 

“पहसाके बिना कोई देहधारो प्राणी जी नही सकता। जीनेकी 
इच्छा छूटती ही नहीं हैं । अनशन करके छूटनेकी इच्छा मनको नहीं हैं, 
देह अनशन करे और मन अनशन न करे तो यह झ्नशन दम्भमें 
खपायेगा और भात्माको गधिक बन्धनमें डालेगा । ऐसी दयावती 
स्थितिरमं रहकर जीनेकी इच्छा रखता हुआ जीव भला क्‍या करे ? 
कसी और कितनी हिसा अनिवाये गिने ? समाजने कितनी एक 
हिसाओको अनिवाय ग्रिवकर व्यवितको विचार करनेके भारसे मृक्‍त 
किया तो भी प्रत्येक जिज्ञासुके लिए अपना क्षेत्र जानकर उसे नित्य 
छोटा करनेका प्रयत्न तो बाकी रहा ही हैँ । 

“इस दृष्टिसते सर्वव्यापी खेतीके धन्धेंमें रही हुई हिसाकी मर्यादा 


गाधीजी एक समस्या २३१ 


का मिदचय अहिसा-घर्म पालन करनेकी इच्छा रखनेवाले किसानको 
करना रहा है। में अ्पनेको किसान मानता हू मेरे सामने कोई 
सीधी लोक नही पिटी हुई हू । प्रत्येक किसान बिना विचारे किसी 
न किसी तरहसे अपना गुजर चला ही लेता हैं । क्योंकि विशिष्ट 
वगमे उसकी अवगणना की हैं। उनके जीवनमें भाग नहीं लिया हैं, 
दिलचस्पी नहीं ली हुं श्लोर इसलिए वे अपने जीवनमें उत्तरोत्तर 
उन्‍न तन कर सके हैँ। इतलिए मेरे ज॑से किसानकों तो अपना 
माग दृढ़कर दूसरे किसान भाइयोंके लिए होसके तो मार्गद्शंक वनना 
रहा । 

“इस तरह खेतों पर लाग होनेवाले अनेक प्रश्न जो नित्य पँदा 
होते है, उनमेसे वन्दरोका प्रटपटा प्रइन भी एक हूँ ।” 

“किस्तु उसे मृत्युदण्ड देनेमें हिसा तो हैं ही, इसलिए यह अन्तिम 
कार्रवाई करनेके पहले जितने लोगोफी सलाह छी जा सके उतनोकी 
में लेना चाहता हू । ओर मवजी वनके पराठकोमेंसे अगर कोई भ्न नबी 
सज्जन आाश्रमको रास्ता वतला सकेंगे तो वे उपकार करेगे ।” 

मेते सुना हे कि गुजरातके किसान ऐसे उपाय रखते हँ कि उन्हें 
देपते हो वन्दर डरफर भाग जाते हे भौर यो किसान मानते हूं कि हम 
प्रन्तिम हिसासे बचे । यह सभावित्त है किन्तु इसके वाद तो मरण दंड 
हूँ दी । प्याकि में जानता हु कि वन्दर ऐसे विलक्षण होते है कि उन्हें 
फोई मारते रा नहीं है, तर वे गोलोकी वाढसे भो नहीं डरते और 
उत्दे फिकियारी करते हैं । इसलिए कोई सलाहकार यो न माने कि 
४। उपद्रवस पेतोको दचानेका एक भी उपाय आश्मने न जाना ने 


रो 
२४ आचारय॑ भिक्ष और महात्मा गाधी 


विचार! हू । जितना जान। हूं उन सबमे॑ हिंसा तो हैं ही । जो बिना 
हिंसाके इस उपद्रवसे खतीको न बचाया जा सके तो यह विचार करना 
रहा कि कमसे कम कितनी हिसासे बचाया जा सकता हूं। इसमें मे 
ग्नु मची की मदद चाहता हू ।” 

है (अहिसा नामक पुस्तक पृ० ५०-५२) 

“बन्दरोके बारेमें में अपना घम्म नहीं जानता । इस कारण ज्ञान 
प्राप्त करनेके लिए मेने चर्चा की है । इस बारेमे मुझे सहायक पत्र 
मिले हे । बन्दरोके बारेमें में इतता कह दू कि जब मेरा कूछ भो नहीं 
चलेगा, तभी प्राण हरण तक में जाऊया । में जानता हूं कि मेरा घममं 
उसमेसे वच जाना हैँ । उसमेंसे बचनेके लिए ही यह वर्चा है ।” 

(अहिंसा नामक पुस्तक पृ० ५४) 
एक बार महात्मा गाधीसे प्रश्न किया गया :-- 

“कोई मनुष्य या मनुष्योका समुदाय छागाके बडे भागकों कंप्ट 
पहुचा रहा हो, दृध्तरी तरहसे उसका निवारण न होता हो तब उसका 
नाश करें तो यह अनिवायं समभकर अहिसाम खपेगा या नहीं ”? इस 
स्थलमें भी पापी--पीडा देनेवालेक) वब-करनेम भावना ऊची होनंसे 
वह वध क्‍या अहिसक नहीं गिना जायगा ? फसलका नादा करनेवाले 
जीवोके नाशकों आपने ठिसा नहों गिना हूँ ! उसी भाति मानव-समाज 
का नाश करनेवाले आदमीके नाशको क्या आप अ्रहिसा न मानेंगे ?*' 

महात्माजीने उत्तर दिया :-- 

“विवेकी पाठक तो यह देख ही गये होगे कि इस पत्रमे मेरे लेख 
का अनर्थ हुआ हूं | भहिसाकी जो व्यास्या मेने दी है, उसमे ऊपरके 
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तरीके पर मनुष्य-वधका समावेश हो ही नहीं सकता । किसान जो 
अनिवाय जीव नाश करेता हूं, उसे मेने कभी अहिसाम गिनाया ही 
नहीं है । यह वध ननिवायं द्वोकर क्षम्य भले दही गिना जाय, किन्तु 
अहिंसा तो निश्चय ही नहीं हूँ । किसानकी हिसाम या छेखफक़ने जा 
दृष्टान्त दिया है उसमें रही हुई हिसामें समाजका स्वार्थ छिपा हुमा 
हैं । अहिसामें स्वाथको स्थान नही है । 
पतन लेखकके प्रश्तकका मिलान वन्दरोके प्रश्नस जरूर किया जा 
सकता हूँ मगर तो भी दोनोमें वहुत भेद हूँ | वन्दरका हृदय-परिवतन 
करनेंका कोई सामजिक उपाय हमार पास नहीं है, इसलिए उसका 
प्राण-हरण द्यायद क्षम्य गिना जाय, किन्तु पापीसे पापी कष्ट देववाले 
मनृप्यका हृदय-परिवतंन हमेशा शक्य है । एसे परिवर्तनके लिए इलाज 
फो भी याजना समाजने की हूँ। इसलिए अहिसक प्रकरणमें स्वार्थी- 
मनुष्य-वधकों कभी स्थान नहीं मिल सकता मुझे ऐसा नही सूझ 
सकते कि मनुष्य-वधघ अनिवायें हावे । अब रहो भावनाको वात । यह 
यवाय् हू कि मेने भावनाको प्राघान्य दिया हूँ । किन्तु प्रकेली भावनासे 
अदिसा नही सिद्ध हो सकतो । किन्तु यह भी उतना हो सच हूँ कि कारी 
भाषनासे ही प्रहिसा न मानी जायगी । भावनाका सा१ भी कार्य वरसे 
हो निफालना पड़ता हैं। भौर जहा स्वायके वद होकर हिंसा की गई 
हैं यहा भावना चाहे कितनी ही ऊची क्‍यों न हो, तो भी स्वायंमय 
हिंसा ता हिंसा हो रहेगी । इससे उलट जा मनमें बेर-भाव रखता हें, 
किन्तु लाचारोसे उत्ते काममें नहों ला सक्ता, उसे वेरीके प्रति नबहिसक 
नहीं कहा जा सझता। क्योकि उसको भावनामें वर छिपा हुभा हे 
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इसलिए भ्रहसाका माप निकालतेमें भावना ओर कार दोनोंकी परीक्षा 
करनी होती है ।” 
(अहिसा पृष्ठ ५७) 
एक बार एक किसान भाईने पत्र लिखा :-- 

“हमारे गावके नजदीक ढोरोकी चरागाह है । उसमें ५-७ हजार 
हरिण हे) वे हमारी कपासके अकुर खा जाते हे । हम बहुत हँरान 
होते है । ठाकर छोगोको रक्‍्खे तो वे उन्हे मार सकते हूँ मगर वे तो 
इसका मास भी खाते हैे। हमारे जेंसे छोगोक्ो आप क्‍या सलाह 
दीजियेगा । इसके अलावा खापरडा ( एक जातिका कीडा ) हमारे 
बीज और अनाज खा जाते हे । खेतमे अगर आग जलावें तो उसमे ये 
भरा पडते हे और यो हमारे अनाजकी रक्षा हो तो हमें श्राणभ जल्‍लूानी 
चाहिए या नहीं ?” 

महात्माजीने जो उत्तर दिया, वह अन्तर भावनाको स्पष्ट 
व्यक्त करता है :-- 

“यह प्रशत बन्द्रवाले प्रश्नके सम्बन्धर्म हैं । हिंसाके मार्गंम किसी 
का भी नेतृत्व करने मे असमर्थ हू । यह कोई तीसरा मादभी नही बतला 
सकता--किस हृद तक किसीको हिसा करनी चाहिए, किन्तु सभीको 
अपनी-अपनी शक्तिके अनुसार अपना रास्ता हूढना चाहिए। सामान्य 
रीतिसे यो कहा जाता है कि बन्दरको मारना में शायद अनिवायं मान्‌ 
तो इससे दूसरोका भी हरिणकों मारनेके लिए तंयार होना न्याय-बुद्धि 
नही किन्तु भ्रज्ञानमय अनुकरण हूँ । फिर बन्दरको मारनेका निर्णय 
में कर ही नही रुका हु । और यह भी नही देखता हु कि में इस 


गाघीजी एक समस्या २७ 


मिणय पर जल्दी आ सक्ूंगा । ऐसे निर्णयसे जहा तक दुर रहा जा सके 
रहनेका मेरा प्रयत्न भ्राज हूँ ओर हमेशा रहेगा । इसके धनावा हरिण 
फो दूर रखनेके कई उपाय मिल सकते हे, जो वन्दरके समान बहुत 
मुसीवतसे हाथर्म झासकनेवाली जातिके सम्बन्धमें प्रशक्य हो पडते 


हु 


। यह तो हरएक किसान क्षण-क्षणमें अ्रनूभव करता हूँ कि खेती 


जप 


के लिए छोटे-छोटे कीड़ोका मा मनिवाये हूँ । इससे आगे जाकर 
इस वस्तुका ले जाना मेरी शक्तिके बाहर हँ। हिंसा करनेसे जिस 
प्रथ तक बचना सभव हो, उस अश्य तक बचाना सवका घम्मं ३--यह 
अवश्य कहा जा सकता हूँ । 

जहा नक में सोचता हू, इन स्पप्टीकरणों के बाद गाधीजी 
कीई समस्या नहीं रहते। यह स्पप्ट हो जाता दे कि जिस किसी 
भी हिसा के लिए उन्होंने आदेश दिया या उसका अनुमोदन 
किया, वहा सत्र उनकी निष्ठा तो अहिंसा में ही रही है। हिंसा 
को उन्होने सबंत्र पाप माना है, चाहे वह्‌ कितनी ही आवश्यकता 
से किसी भी वेयक्तिक या अवेंयक्तिक हित के लिए की गई हो। 
उनके उक्त प्रसगो मे कहे निम्नोक्त शब्द उनकी अहिंसाधिपयक 
भ्रद्धा फो हमारे सामने साकार उपस्थित कर देते हे :-- 

पहुसा तीनो काछो में हित्रा ही गिता जायग्री”, “किसान जो 
प्रतिवाय जीव नाश करत्प हूँ, उत्ते मेन कभो अहिसा में गिनाया 
दी भड़ी । यह वध प्रनिवाप होकर क्षम्प भले हो गिना जाय किस्तु 
नटिसा तो निश्चय ही नही हूँ ।” 

प्ोगके चह जोर योचड भो मेरे सहोदर है । जीनेका 


ह्‌ जितना 
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अधिकार मेरा हूँ, उतना उनका हे”, भादि । 

अब केवलछ एक ही आशंका रह जाती है कि जब अहिंसा 
में उनकी यह श्रद्धा थी कि हिंसा धम नहीं हो सकती तो “बन्दगों 
के मारनेमे जो हिंसा होती ढे, वह क्षम्य है, ऐसी हिंसा धम 
होती है” “मछली और मास खानेवाले को ये चीज खाने देने में 
जो हिंसा होती है, उसे में हिंसा नहीं मानता, में उसे अपना 
धर्म समभता हू” “अहिंसाके नामपर फसल को उजड़ने देना 
में तो पाप मानता हू” इत्यादि कार्यों मे स्पष्ट धम और पापका 
डहलेख क्यो किया गया १ इससे क्या यह स्पष्ट नहीं होता कि 
उनकी दृष्टिम अहिंसाके परे भी कोई धम था; जो हिंसाके साथ 
भी रह सकता था ? पूर्वापर श्रसंगोंसे अवगत होनेके बाद यही 
मानना पडता है कि हिंसायुक्त कार्यामे भी जहा उन्होने धम 
माना दे, वहा सवंत्र उनका सामाजिक दृष्टिकोण रहा है। उन्होने 
उसे अपना समाज-धम माना है, न कि अध्यात्म-धर्म । 

आत्मधर्म और समाजधमका गाधीवादमे क्‍या स्थान है और 
उनका प्रथक्त्व किस प्रकार सान्‍्य है, यह किसी आगेके प्रकरणमे 
यथासंभव वताया जायगा । 

यहा तो केबल साराशरूपमे यह जान लेना ही पर्याप्त होगा 
कि महात्माजी की श्रद्धा सम्पूण अहिंसामे थी पर समाजका 
उत्त रदायित्व सममते हुए उन्हें सामाजिक दृष्टिसे आवश्यक 
और अनावश्यक हिंसाके बीच एक भेद्‌ - रेखा खींचनी पड़ती 

थी। आवश्यक (दिंसाकों वे उपादेय भी बताते थे। वे अपने 
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आपको सिद्धान्तत पूर्ण अदह्िसक मानते थे पर अपनी साधना 
से नहीं । 

जहा तक सोचा जाता दे, अब गाधीजी इस विपयमे को 
समस्या नहीं रह जाते। तुलनात्मक विवेचनका मार्ग स्वयं स्पष्ट 


हो जाता दे । 


मोक्ष-धर्म और ममाज-धम 


आचाय॑ भिक्षुने अहिंसाक़ी व्याग्या की थी .-- 

/उव काय हर्ण दृणाने नहों, 

हणता भलो ने जाणं ताय। 

मत. उन नाया करा, 

ए दया फही जिणराय ॥/ 
( अनुकम्पा अप्टम गाति दोहा ३ ) 
भावाथ--प्रृथ्वी, पानी, वनस्पति आदि एकेन्द्रिय और 
बेइन्द्रियसे पंचेन्द्रिय तक जो त्रस प्राणी है अर्थात्‌ छ* कायाके 
जीव है ; उन्हें मन, वचन, कायासे न मारना, न मसरवाना, न 
किसी मारते हुएको अच्छा समभना दया हे, अहिसा है। साथ- 
साथ यह भी बताया कि “जो हिंसामे धर्म हुवे तो जल मधिया 
घी आवे ।” प्राणीमात्र की हिंसा हिंसा है ओर हिसासे धर्मका 
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सवंथा अभाव दे। आचाय भिक्षुके सारे सिद्धास्तोकी जड 
यही अनन्तरोक्त वक्ति दै। उन्होंने बम, अधम की प्रत्येक समस्या 
इस मोडिक सिद्धान्तको अक्षुण्ण रखते हुए ही हछ की है। इस 
धमके मृलत सूत्रको अक्षुण्ण रखनेके कारण उनके 'तद्‌ बिपयक 
बहुतसे समाधान तत्काछीन जनताकी वद्धमूछ धारणाओसे प्रति- 
कूल होते थ। पर उनऊ्री आत्मामे इस वातका भय नथा। 
वे उस सत्को जनता व अन्य धमं-सम्प्रदायोंके समक्ष रखनेमे 
जरा भी नही हिचफिचाते थे | 

, इदाहरणाथे कुएँ चनवाना, धमंशाढा बनवाना) पाठशाला, 
औषधालय, पुस्तकाड्य आदि सोछना धर्मके मौलिक काय समझे 
ज्ञाते थ और अब भी समझे जाते है। आचाय मिक्षुका इस विपयमे 
स्पष्ट मन्तव्य यह था--आत्माऊों कमंमुक्त करनेवाला वम तो 
अर्टिसा, सत्य, अस्तेय, श्रद्यायय और अपरिमरहमय है । अ्ोध, 
अमान, अदम्भ, अफलह। भोतिफ बासनाओसे निवृत्ति, क्षमा, 
शील, समन्‍्ताप, जान, दर्शन, चारित्र आदि अनेका नामासे जो 
पहचाना जाता दे। पूर्वोक्त सावज्निक काय समाज-ब्यवरथाके 
अग हैं। प्रत्येक व्यक्तिकों जलकी आवश्यकता होती है | एक- 
एक व्यक्ति यदि एक-एक कुआ खादता हे तो अनावश्यक समय: 
शक्ति जोर क्षतरठ्रा उ्यय होता द। इसी विचारधाराफे फल्त्वहूप 
सावतनिक्ताका उद्भव हुआ। गावसे सारे व्यक्तियोके सम्मि- 
लित धन जौर शक्तिसे कुणा निर्माण होने लगा। यह एक सामा- 
जिरू ज्यवस्था पन गईं। अत. एक तो समाज-व्यत्रस्था है और 
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दूसरे यह हिंसासाध्य है। अतः कुआ वनवाना कोई आध्या- 
त्सिक या पारलोकिक धम नहीं कहा जा सकता। आवश्यकता- 
नुसार अन्न पंदा किया जाता है, मकान बनाया जाता है, इसी 
प्रकार कुआं बनाया जाता है। यह आत्म-धम द्वो भी तो झसे ९ 
प्रश्न यह रहा कि कोई व्यक्ति केवल अपनी धन-राशिसे परोप- 
काराथ यदि कुआ बनाता है, क्‍या वह भी मोक्ष-साधनाका 
काय नहीं है ? वह परोपकार भी मानवमात्रका हैन कि जल 
ओर प्रथ्वीकायिक जीवोंका । 
आचाय भिक्षका विश्वास जीवमात्र की समानतामे था | 
“सुब्वे जीवा वि इच्छति, 
जीविउ न मरजिउठ । 
तम्हा पाणिव घोर, 
निग्गन्था वज्जयति ण॑ ॥” 
अर्थात्‌-प्राणीमात्र जीनेकी इच्छा करते हैं। मरनेकी 
इच्छा कोई नहीं करता अतः प्राणी-वध पाप है| 
“सव्वेसि जीविय पिय”” 
अर्थात्‌ प्राणीमात्रको जीवन प्रिय है। 
भगवान्‌ मदहावीरके ये वाक्य उनके श्रतिक्षणके मार्गदशेक 
थभ्रे। उन्होंने बताया-कूप आदिके निर्माणमे मानवके हितकी 
पुष्टि है, जल और प्रथ्वीके जीवोंकी नितान्त उपेक्षा है। उनका 
प्राणनाश वहा अवश्यंभावी है। अतः जीवमान्नकी समानतामे 
विश्वास रखनेवाला व्यक्ति उस साधारण हिसाको भी धर्म नहीं 
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मान सकता क्योंकि अर्दिसा तो 'सब्बभूयखेमंकरी” अर्थात प्राणी- 
मात्रके लिए क्षेमकरी हैं। उसका चविपय केवल सनुष्य ही नहीं। 
हा, यह माना जा सकता दै--सामाजिक प्राणीके लिए यह एक 
आवश्यक और अनिधाय हिंसा है। अस्तु-आवश्यक हिंसा 
फे विपयमे हम प्रथम प्रकरणमे ही पर्याप्त विवेचन कर चुके हैं कि 
वद्द धम नदीं। अत यहा पिष्टपेषणकी आवश्यकता नहीं | 

कृप-निर्माणकी तरह हिंसासाध्य अन्यान्य सावंजनिक काय्यी 
में भी उनका यही दृष्टिकोण था। उन्होंने वताया--लछोक-उपकार 
की हृप्टिसे इन्हे छोक-व्यवद्दार, छोक-कतंव्य या समाज-धम 
भी यदि माना जाय तो कोई आपत्ति नहीं। पर जीवमात्रकी 
समानताका सिद्धान्त जहा अक्षुएण नहीं दे) उन कार्योम पार- 
लौकिफ धम, आत्म-धम या मोक्ष-धम मे नहीं मान सकता। ' 

इस विपय्म महात्मा गाधोका क्या दृष्टिकोण था; यह 
जाननेफे लिए कोई स्वतन्त्र विवेचन उपल्यय नहीं हो पाया है । 
तथापि उनकी इस विपय पर श्रफाश डाढनेवाली स्फुट सामग्री 
पर्याप्ररूपसे मिल रही है । 

जहा तक में सोचता हू, आवश्यक द्विसा! और “गावीजी 
एक समस्या! शीर्षक दो प्रफरणोमे धर्म और अहिंसा विपयक 
जो मद्टात्माज्ीफे विचार उद्धृत किये गये हैं, उनसे इस प्रसग पर 
पूरा-पूरा प्रकाश पड जाता हँ। वस्तुत. तो 'मोक्ष-धर्म और 
समात-धम' नामक यह चाल प्रकरण उन प्रक्‍्रणोके अन्तर्गत 
हो था जाता हू तथापि अधिकाश जनता इसे एक मौलिऊ 


३४ आाचाये भिक्षु और महात्मा गाघी 


समस्या मानती है अतः इसे एक स्वतन्त्र प्रकरण मानकर ही 
विवेचन करना आवश्यक समम्रागया है। 

प्लेगके चुहोंकी हिंसा, कृषिकायमें होनेवाली हिंसा आवश्यक 
और अनिवाय होते हुए भी जब गाधीवादके अनुसार हिंसा ही 
है, जसा कि पहले बताया जा चुका है, तो किसी भी कायमें 
होनेवाढी हिंसा गाधीवादके अनुसार अहिंसा नहीं हो सकती । 

यह भी बताया जा चुका दै कि पृथ्वी, जल आदि पदाथों में 
भी वे जीवत्वका विश्वास करते थे। तब यह स्वतः सिद्ध दे कि 
इस विषयमे आचाय भिक्षु और महात्मा गाँधी दो मत नहीं हो 
सकते क्योंकि अहिसामे दोनंक्री समान निष्ठा है। 

स्वामी सिक्षुने जसे कहा था-“सावजनिक कार्यों मे मानवका 
हित दै पर प्राणीमात्रका नहीं। महात्मा गाँधी भी अपने शब्दोंमे 

कहते है--“बन्द्रको मार भगानेमे में शुद्ध हिंसा ही देखता हूं यह 
हिंसा तीनों काछमे हिसा ही गिनी जायगी | इसमे बन्द्रके हित 
का विचार नहीं है किन्तु आश्रमके हिंतका विचार है।” ओर 
भी “फ्िसान जो अनिवाय जीवनाश करता है, उसे मेने कभी 
अहिंसाम्े गिनाया ही नहीं है। यह्‌ वध अनिवाय होकर क्षम्य 
भले ही हो पर अहिंसा तो निश्चय ही नहीं। किसानकी हिसामे 

समाजका स्वाथ छिपा हुआ है। अधििसामे स्वाथको स्थान नहीं” 
आदि । 

कितना सुन्द्र समन्वय है । इससे भी जब हम आगे बढ़ते 
है तो जैसे आचाय भिक्षने वताया--इन समाज-व्यवस्थाके कार्यो 
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भे अध्यात्म-वर्म न मानकर यदि समाज-वम ( कतंव्य ) मानें तो 
कोई आपत्ति नहीं। गहराईम जानेसे यही वात हमे माधीवाद 
में मिलती है. महात्माजी के निम्नोक्त वाक्‍्यों पर पाठक ध्यान 
दें। वे कहते हैं-- 

“बन्दरोके मारनेमं जो हिंसा होती है, वह क्षम्य है। ऐसी 
हिंसा घमं होती दे 

“प्रछली और मास खानेवालेकों ये चोजें खाने देनेमें जो हिसा 
होती है, उसे में हिसा नहीं मानता, में उसे अपना घर्मं समझता हू ।” 

“अहिसाके नामपर फसलछको उजडने देवा में तो पाप सम- 
भाता ह ।! 

हर स्थितिम हिंसाको द्विसा मानते हुए उपरोक्त कार्या मे बम 
फा प्रतिपादून करना इसी बातकों सूचित करता है कि मानव- 
सम्राज़फी हप्टिसे ये काय आवश्यक ह, कतेव्य 8। इसीलिए 
इन्हें धम कद्दा गया छहे। अत उनका हृ्टिसे यह समाज-वर्म 
है, न कि बह मोक्ष-धर्म । यद्दा यद्द भी जान लेना आवश्यक ह 
कि उनकी तत्त्यर॒प्टिम धमका ही दूसरा नाम अद्दिसा हैे। अत्त 
यद स्यत सिद्ध 0, दिसा मानते हुए जहा फह्दी उन्हाने वम होनेऊा 
विधान ऊिया है, वद्‌ फेवल साम्राजिक कब्यकी अपेक्षासे दें 

श्यादि वहतसे प्रसंगाफे मननके बाद इस निर्णय पर पहचा 
जा सकता < कि मद्दात्माजीने धम शब्दका प्रयोग बहुत व्यापक 
अपमे झिया €ै। उनका धर्म आध्यात्मिक उन्नति और भौतिक 
इन दोनोका साधक एं) इतने विशुद्ध जदिंसा और आवश्यक- 
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हिंसा इन दोनोंको व्यापक धर्म-शब्दम स्थान दिया हे, पर तत्त्व- 
विवेचनामे उनका धर्म दो भागोंमे विभक्त हो जाता है--पहुछा 
आध्यात्मिक धरम वा सोक्ष-धम, दूसरा समाज-धरम। ऐसा मानने 
से ही “हिंसा तीन काछमे हिंसा ही रहेगी” उनकी यह श्रद्धा 
अविचल रह सकती दै। 

इस भेद्‌्-कल्पनाके विषयमे गाधोबादुके अधिकारी ज्ञाताओं 
के भी बहुतसे समर्थन उपलब्ध होते है। अत उनकी ओर भी 
पाठकोंका ध्यान आकर्षित करना में आवश्यक सममता हू । 
श्री हरिभाऊ उपाध्याय अपनी 'स्वतन्त्रवाकी ओर! नामक पुस्तक 
में लिखते हैं-- 

“ भारतोय प्राचीन धमं-ग्रन्थोमें धर्म के दो विभाग माने गये हे-- 
मोक्ष-धमं और व्यवहार या ससार-घर्मं । पारलौकिक, आध्यात्मिक 
या ईइवर सम्बन्धी विभागकों मोक्ष-घम प्रोर समाज-व्यवस्था, समा- 
जोन्नति-सम्बन्धी सासारिक विभागकों ससार-धर्म कहा गया हूँ । 
लोग जो घमंके नामसे चिढ उठते हैँ, उनका कारण यह हूँ कि मोक्ष- 
घमं और खासकर उसकी ऊपरी बातो पर इतना जोर दिया गया कि 
जिससे अनेकाशमें छोग रह गया ओर दूसरी मोर सामाजिक और 
राष्ट्रीय धमकी इतनी उपेक्षा की गई कि जिससे दोनो अगोमें समतो- 
लता और सामज्जस्य बिगड गया। व्यावहारिक अथवा सासारिक 
झर आत्मिक या पारछौकिक जीवन मनृष्यका हरएक दूसरेसे इतना 
मिला हुआ है, इतना एक दुसरे पर अवरूम्बित हैँ कि किसी एककी 
उपेक्षा दूसरेका सत्यानाश हूँ । मोक्ष-धर्म भोर उनके बाह्य अग्रोपर 


| 


4! 
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जार देनेका परिणाम यह हुआ कि छोग प्रत्यक्ष जीवनसे घदिष्ट सबंध 
रपनेवाली वातासे उदासीन हो गये, पुरुषार्थी जीवन कारा भाग्यवादी 
उन गया । भारत आज अपने तमाम अच्छ सस्कारोके हाते हुए भी 
गुनाम बना हुआ हूँ । इसी तरह अब केवल लोकिक, सामाजिक, 
व्यावहारिक य। सासारिक वातोंको ही महत्त्व देकर जीवनके प्रत्यन्त 
महुत्तपूर्ण प्रात्मिक अगरकी उपेक्षा को तो इसका परिणाम शरीर भो 
भेयकर होने की समावना हूँ ।” 
(स्वतन्त्रता की ओर पृष्ठ ११७, ११८) 
मोक्ष-वर्म और समाज धमंका कितना स्पप्ट विवेचन किया 
गया है । यहा यह नितान्त स्पष्ट हो जाता हे कि समाज 
व्यवस्था और समाजोन्नति सम्बन्धी सासारिक कार्य पारछौकिक 
उन्‍नतिक साधन नहीं हू कूप, धमशाला, औपधालय, विद्यालय 
आदिफे निर्माणम जो आचाय भिश्लुका दृष्टिकोण था, वही मानो 
दुदराया गया ढै। सामाजिक और धार्मिक जीवनके दोनों 
पलछडोकफे सन्‍्तुडन और असन्तुलूनके परिणामका विवेचन भी 
मनन करने योग्य है। आचाय भिक्षुने जिस प्रकार दान, दया 
सेवा, उपकार आदि अनेकों प्रसगोका आध्यात्मिक और हौदक्धिछ 
दी दृष्टिकोणोंसे प्रतिपादन किया था , श्री दरिभाऊ ज्पाब्या ने भी 
उपरोक्त प्रधंगोफे अतिरिक्त और कई प्रसग्रोमे उन्हीं दो दृिक्नोणों 
से पियेषन किया ८। चालू प्रसंगको स्पष्ट ऋरनेके छिए उनका 
भा गुय विवरण दे देना आवर्यक ई | 


घु्पका स्वरूप चतछाते हुए वे ल्छिते ६ । 
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“यदि हम मनुष्योसे पूछे कि तुम क्‍या चाहते हो, तुम्हारे जीवन 
का क्‍या उद्देश्य हे, तो तरह तरहके उत्तर मिलेंगे) घन, वे भव, राज्य 
पुत्र-सन्तति, कीति, मान-सम्मानत, पद-प्रतिष्ठा, मुक्ति, ईइवर-प्राप्ति, 
शान्ति, सुख, भ्रानन्द, शान इनमेंसे कईएक लक्ष्य वे अपना बतायेगे। 
मनुष्य ससारमें या जीवनमें जो कुछ करता हूं, वह इन्हीसे प्रेरित होकर 
करता हें। विचार करनेसे वे सब लक्ष्य वा उद्देश्य दो भागोर्म बट 
जाते हें--शारीरिक, भौतिक, ऐहिक तथा मानसिक, पारमाधिक या 
आध्यात्मिक | घनसे लेकर पद-प्रतिष्ठा तकके उद्देश्य भौतिक व 
म्‌क्तिसे लेकर ज्ञान तकके विषय आध्यात्मिक कोटियें भाते हैं । यदि 
मनृष्य जीवनके भिन्न भिन्‍न उद्देश्योके लिए किसी एक ही सर्वेसामान्य 
शब्दका प्रयोग करना चाहे तो 'सुख' कह सकते हे ।” * 

( स्वतन्त्रताकी ओर पृष्ठ २६४ ) 
भौतिक और आध्यात्मिक सुखका कितना सुन्दर वर्गीकरण 
किया गया है। खुखके दो रूप मानते हुए भी दोनोंका समावेश 
जिसग्रकार यहा सुख शब्दकी व्यापकताम कर दिया है, ठीक उसी 
तरह धर्के भी छौकिक और पारलोकिक दो भेद्‌ मानते हुए दोनो 
भेदोंको व्यापक घम शब्दम अन्तर्निहित कर लिया गया। यही 
कारण है कि धमकी परिभाषा वे इन शब्दोंमे करते हैं :-- 

“जिससे लोक, परलोक दोनो सघे, वह घर हूं ।” 

(स्वतन्त्रताकी ओर पृष्ठ २९३) 
साथ-साथ स्पष्ट व्याख्या भी करते हैः-- 

“इस व्यास्यामे पर्म-तत्त्व, धर्म्ञास्त्र/ वोति-भियम, “स्वास्ध्य- 
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साधन, शिक्षा-विधघान, राज तथा समाज-नियम सर्वका समावेश हो 


बे 


जाता हूँ ।” 
( स्व॒तन्त्रताकी ओर पृष्ठ २९३ ) 
यहा भी वास्तविक धर्म तत्तसे स्वास्थ्य; शिक्षा, समाज 
सम्बन्धी नियमोंकों अछग कर दिया गया है। धर्म शब्दकी 
व्यापकताका विवेचन करते हुए ओर भी लिखते हैँ :-- 

“एक घ॒र्मे वह जो परम सत्य तक पहुचनेका साधन है, जैसे--- 
प्राणीमात्रके प्रति श्रात्ममाव रखना, सबको अपने जंसा समझना, 
प्रहिसा, ब्रह्म चय॑, सत्य, अपरि ग्रह, धस्तेय आदिका पालन ।* 

"एक पर्म द, कृतंब्य--जे से माता विताकी सेवा करना पुश्रका घर्म 
है, पडोसीकी और दीन-६ सियोकी सहायता करना या प्रतिज्ञान्पालन' 
फरना मनुष्यका धरम है ।' 

( स्वतन्त्रताकी भोर पृष्ठ २९१२ ) 
आचाय भिक्षु और गाधीवादी श्रीदरिभाऊ उपाध्यायके 
पिचार कितने एक दूसरेम ओतप्रोत ही जाते दै। दोनोके दी 
पियारोसे परम सत्यका साधक धम अ्दिंसा आदि तथ्य ही दे 
अतिरिक्त इनके माता-पिता और दीन-दू सियोकी सेवा वो 
रकस्प कदा जानेवाला परम है। 

इस विपयमे सुमति-शिक्षा-सदन राणावासफे मनन्‍्त्री श्री 

पिपीमठनी सुराणा द्वारा एक छिसित विवरण मिला) जोट्स 
प्रसव पर पुरा पुरा प्रराश टालवा दे । अत पाठडोडी जानकारी 
+ ७० इसे ८म इदपुत रुर रएे है “८ 
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कमरे और सुमति-शिक्षा सदनके प्रधानाध्यापक श्रीदयालसिंहजी 
गहलोतके बहुधा यह विवाद चलता करता था कि कूप, वापीका निर्माण 
औषधालय, विद्यालय, सदाब्रतजाला आदि लोकोपकारी कार्य्योका 
सपादन, समाजोननति और देद्योन्नतिके श्रौर भी जो इस प्रकारके कार्य 
है, वे हमारी मुक्तिके साधन हे या नही अर्थात्‌ इनमें आध्यात्मि धर्म 
हैं या नही । उनका यह विज्वास था कि इन परोपकारोसे हमारी 
आत्मा कममृक्त हो सकती हूँ और मेरा विश्वास सवथा इसके प्रतिकूल 
था। इस विषयका निर्णय पानेके लिए हम वि० स० १९९७ में 
भाद्रवी अमावस्याको सेवाग्राम पुज्य महात्मा गाघीके पास पहुचे | वहा 
श्री महादेव भाई देसाईदे भेंट होने पर उन्होंने बताया कि महात्माजी 
आज कायं-व्यस्त है ग्रत उनसे बातचीत न हो सकेगी, आप अपने 
आनेका प्रयोजन मझे कहे । आ्रानेका कारण बताते हुए मेंने कहा कि 
अच्छा हो आप दही हमारे विवादग्रस्त प्रइनके विषयमें कछ कहे । उनकी 
प्रोरसे सहर्ष अनुमति होनेके बाद मेने पूर्वोक्त प्रश्नके साथ-साथ अपनी 
ओरसे उसको पुष्टिके लिए जेन ज्ञातासूत्रमें वणित नन्दन मणिवारेका 
वर्णन भी निम्नोक्त प्रकासे उन्हें सुताया--- 
राजगृह नगरमें नन्दन मणियारा नामक घनाढय श्रेष्टी था। 
भगवान्‌ श्री महावीरके सपक में आकर वह उनका उपपसक बता भौर 
प्रोपच, उपवास आदि करता हुझ्नमा विरक्त जीवन बिताने लगा । 
एकवार समस्त आहार-पानीके परित्याग रूप तीन दिनकी तपस्या की । 
तोमरी रातमें वह क्षुबावलान्त गर तृपातुर होकर सोचने छगा--में 
वया करता हु ? धन्य तो वह पुरुष है , जो वापी, कूप आदि बनाते 
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है, दानशाछा वनाते हे और अगणित लोगोको सुख जातन्ति प्रदाव करते 
हू बत प्रात कालसे में भी इस्ही कार्यो्में प्रवत्ति क्ूगा। तदनच्तर 
उसने एक सुरम्य 'नन्‍्दा' पुपष्करणी बनवाई । उसके चारो दिशाजोमे 
चार बाग छगवाय । घाराज़ाग्रोमें चार शारकाएं बनवाई। पूर्षे 
दिशिके बागमें चित्रशाछा ( नाट्यशाला ) थी, जहा सवसाधारणको 
मनाहर चित्र भौर नाट्य देखनेको मिलते थे। दक्षिण दिशिमें दान- 
शाला थी, जहा दीन अनाथ श्रययोकों मनोज्ञ भोजन दिया जाता था| 
पदियम दिशाम अारोग्यशाला थी बहा कुशल बंद्य सवसाधरणकी 
चिकित्ता करते थे। उत्तर दिशिमेंवल दु।रशाला थी, जहा सव- 
प्रधारणे लिए रनान, तेल मदन, हजामत जादिकी व्यवस्या थी। 
दिया स्थ्री-पुरप रात-दिन बहा सुस शाति पाते थ। 
सेगवान्‌ क्षा महावारके क्थनाहइसाए ऋदनकों पह्छा पौषध 
उपवास जादिकी साधना जाध्यात्मिक थी । दूसरो प्रवृत्तिने जात्मात्वान 
पा काई सम्व्ध नटी, पर कऊवछ सासारिफ प्रवृत्ति थो, माक्ष-सापना 
मे वह विस्सीप्कार सापक नदी है सरती । मेरा भी इसी नसास्यतामें 
विध्वास ऐ । जप जाप अपदी सम्मति प्रगट बर। 
मर इपा छह दरेक बाद दयाठावरिजीने अपना मस्तब्य सुनाया 
जोर >>हूं विणय र-त्ज छिए घुराप या । 
सपश्यात्‌ भीमदादेय देसाईने इन शब्दोम अपना मत प्रकट 
डिया+- 
जिया खापताबीरदी पाया प्रध्रश सत्य हु--लझाफिण, उप- 
दिन पनप्थोते उैद्वि खनव टी । छागाझों नोविर सुस- 
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सुविधाएं जुटा देनेसे आध्यात्मिक उन्नति नहीं हो सकती । किन्छु 
श्री महवीरके आदेशानसार अपन जोवनको सयमी बनाना और दूसरों 
के जीवनको भी सयमी बनानेका प्रयत्न करना ही आत्मोत्यानके पथपर 
अग्रसर होना हे । ननन्‍्दन मणियारेने जो कार्य किया, वह सासारिक 
ही था, आध्यात्मिक नहीं । श्राध्यात्मिकतासे उसका सम्बन्ध ही क्या 
हो सकता हूं ? 

पृत्र मेने प्रशतत किया--पौद्गलिक ( भौतिक ) शान्तिसे आत्मो- 
त्यान हो सकता हूं या नही ? 

उन्होने उत्तर दिया--'भौतिक शान्तिसे क्षणिक सुखानुभव हो 

सकता हे किन्तु आत्मिक शान्ति नही । भौत्तिक शान्ति आात्म-धम' 
नही, व्यावहारिक घमं हूँ ।” 

इसप्रकार पूर्ण समाधान होनेके बाद सायकाल महात्माजीके वर्शन 
कर हम दोचो अपने गाव आये ।” 

जहा तक में सोचता हूं, गंभीर विचारकोंकी दृष्टिमे यह प्रश्न 
कोई अधिक महत्त्व नहीं रखता ओर न इतना विस्तृत विवेचन 
जितना कि ऊड्रिया गया है, आवश्यक ह्ै। क्‍योंकि बहुतसे 
अध्यात्म-लक्ष्ववेत्ता यह मानते है कि अध्यात्मवादकी गहराईमे 
उतरने पर उपरोक्त सिद्धान्तका अनुसरण करना ही पड़ेगा । छोक- 
वर्म और मोक्ष-धर्मके बीच एक म्पष्ट भेद-रेखा खींचनी ही 
होगी। तथापि साधारण जनताके किसीग्रकारसे जो एकबार 
संस्कार पड जाते है, वे जल्दीसे बदलते नहीं । यदह्दी कारण है कि 
छाखों मनुष्योके हृदयमे मोक्ष-धम और समाज-घर्मका आज 


मोल-पर्म जोर समाज-धम 


4 
स्टका हुआ प्रश्न 7 । उसी छठोकू-भावनाऊो ध्यानमे रखते हुए 
यहा विस्तृत पियिचनका आयास फिया गया हे । 
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आचाय॑ भिलुके जीयन-फालमे यह एक प्रमुख विपय रहा दे; 

दागा व्यक्तियोफे विरोवम भी उन्होंने अपने मन्तब्यका क्सि 

तरह निर्भीक शब्दोंग यिवेचस फिय्रा, में सोचता है चह अधिऊ 
आकफपऊू होगा हि यह विवेचन आप उन्हींके शब्योम पढ-- 

ज्ञान दशन चारित्र तप बिना, 

ग्रार मुधित रो नहीं उपाय । 

छोड़ा मेन्हा उपयरर सनारना, 

नथ। सिद्ध-गति विषविध घाय ॥/ 


त्त्सः 


(जउम्परा चतुत गीयि १७ का पाया) 
भाषाव- ज्ञान, तत्त्ससद्धा, चारित्र और तपके अतिरिक्त मुक्त 
दोनेका उपाय दूसरा सदी 9 । अन्य सारे ऋमट ससारफे है। 
अ्गसे मिद्धगति नहीं मिल सकती। 


इसीप्रफार मुक्ति और ससारफे मार्गकी प्रघरता यतटाते हए 
'अनु #ग्पा' प्रल्यती जप्टम गीतिमे छिसते ४ । 
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ए तो उपकार कियो इण भव रो, 
विवेकु-विकल त्या ने खबर न कायो ॥॥ 
घट में ज्ञान घालिते त्या नैपाप पचखावें, 
पडतो राख्यो भव-क्वा मायो। 
भावे काय बलतान काढे ऋषीश्वर, 
ते पिण गहिला भेद ने पायो॥/ 
भसावथ--अग्निदाह दो प्रकारका होता है--एक द्रव्य अग्नि- 
दाह ओर दूसरा भाव-अग्नि-दाह । कूप भी दो प्रकारके होते है-- 
एक द्रव्य-कूप, दूसरा भाव-कूप । अज्ञ पुरुष इस रहस्यको नहीं 
जानते--संसार और मुक्तिका माग प्रथक्‌ प्रथक है । 
अग्निमे पडते हुए प्राणीको किसीने बचाया और किसीने 
कूपमे पडते हुए की रक्षा की यह छोकिक उपकार है। 
किसीने उपदेश द्वारा घटमे ज्ञान फेलाकर किसी व्यक्तिको 
हिंसा, असत्य, अन्नह्मचय आदिका त्याग करा दिया अर्थात्‌ उसे 
पाप-कूपमे गिरनेसे बचा दिया अथवा किसी ऋषिने झ्िसी व्यक्ति 
को जन्म-मरणके अग्नि दाहसे बचा लिया--यह पारछौकिक 
उपकार है। सव साधारण इस रहस्यको नहीं समझ सकते | 
यहा दृश्य-अग्नि और दृश्य-कूपको द्र्यके विशेषणसे माना 
गया है और आत्मपतन व आत्मगुणोंके दृहनकों भाव-कृप एवं 
भाव-अग्नि माना गया हैं । 
उसी अन्थकी ग्यारह॒वी गीतिमे उपकारकी ट्विविधता बतछाते 
हुए कहते हैं-- 
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(कोई दरिद्रो जीव ने पनवन्त करद॑, 

नव जात रा परिग्रह देई भरपूर | 

बलि विविध प्रकारे साता उपजाव॑ं, 

जायक दारिद्र कर दिया दूर॥ 

प्रा उपकार संसार रा जाणो।/ 

किसी निधन व्यक्तिकों धन, वान्य आदिसे सम्पन्न कर 

दिया और सब प्रकारकी सुझ-सामग्री जुटा कर उसे सुखी बना 
दिया। यह उपकार सासारिक हे । 

फिण रे तृष्णा छाय छागी घट भीतर, 

जशञापादिक गूण वल त्या माही। 

उपदेश दरई तिणथरो लाय बला, 

समय-समय साता दोधी बपराई ॥ 

दूसरा पद्ग यह हे कि फिसी हृप्पाकी होड़ी जल 

रही ह। उपदेश सल्डटिसे किसीने बह शास्त फर दी । अब 
पद दण-क्षणस सुघका अनुभव करता ८। यह उपकार निश्चय 
दी मुक्तिका ५ैं। इसप्रकारके फल दोनो लोफोंफे लिए मीठे 8 । 

कोई मात दिता रो सेथा करे दिक-रात 

३४१ मय॒मान्या भाजन त्यायें सवावे। 

बे पायवट बराधे छिया फिर व्या, 

बलि पिंदु. टझा समान फरावें । 

नी. उपर जयार तथों छत 

कई मात पिता ने रूडा झूडी रत, 
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भिन्‍त सिन्‍त कर ने घर्म सुणावे। 
ज्ञान-दरंत-चारित्र. पमावे, 
भोग शब्दादि सर्व छडावे। 
ओो तो उपकार निश्चय ही म्‌गत रो ॥। 
भावार्थ -एक व्यक्ति साता-पिताकी द्निरात सेवा करता 
है। उन्हें मनोवाज्छित भोजन कराता है, दोनों समय स्नान 
कराता है, और आवश्यकता होने पर उन्हें बहंगी ( कावड ) भे 
विठाकर कन्धे पर लिये फिरता है, यह सासारिक सेवा है। 
कोई व्यक्ति माता-पिताको विविध प्रकारसे धर्म तरत्व 
सममाता है। शब्द, गन्ध, रस आदिसे विरक्ति पेदा कर उनके 
हृदयमे ज्ञान, दर्शन, चारित्रक्ी लो जलाता है, यह निश्चितरूप 
से मोक्षका साधन दे । 
उपरोक्त विवेचनसे कोई यह तत्त्व न निकाल ले कि आचार्य 
भिक्षुने छोकोपकारका निपेध किया है। उनकी तो यह तत्त्व- 
विवेचना है । बसे तो सामाजिक प्राणीको छौकिक और पार- 
छीकिक दोनों ही काम करने पडते है । यदि ऐसा न हो दो जसे 
श्रीहरिभाऊ उपाध्यायने बताया--साम्राजिक स्थिति व्यवस्थित 
नहीं रह सकती | दोनोंमेसे एककी भी सामूहिक उपेक्षा समाज- 
व्यवस्थाको अस्त-व्यस्त कर सकती है 
आचार्य भिल्लुने उपकारकी तरह अन्यान्य बहुतसे विपयोंको 
भी आध्यात्मिक ओर व्यावहारिक दो दृष्टिकोणोंसे हल किया था। 
उनका इस समस्याकों हल करनेवाला गुर इतनेसे शब्दोंमे कहा 
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ज्ञा सकता 7-ज्ञान, दर्शन, चारित्र, तप आदि आत्मगुणोका 
विकास करनेवाले कार्य आध्यात्मिक ह-पारलोक्कि ठै। शेप 
समाजोन्नति, समाज-व्यवस्थाऊें नियम व्यावहारिक है ने छि 
पारमायिक । 
इस परियय पर यद्वि ऐतिहासिक और सामाजिक दृष्टिकोण 
से मोचते 6 तो स्वत भान होता है कि यह एक अपूर्ण सम्राज- 
व्ययस्थाफरा फछ ऐ फि समाजकी एफ महतन्त्वपृर्ण आवश्यकता धर्म 
फे नामसे धन बरदोरफर पूरी करनेझा प्रयत्न किया जाता हें) 
समाज-प्रणेताओो डी यह मदनी भूछ थी, जय फ्ि उन्होने विभिन्‍न 
विधान यनाये ताफि समस्त सामाजिक प्राणी अपने विधानानुकूल 
सीय॑ जीवनकी झितनीक समम्याओफे छिए पारिवारिक सम्बन्धो 
थी रघसला मी, पिलतेक कार्या'फे लिए अलग अलग जातिया और 
पयायन यलाई गंदे, पितनेक कार्रा राजसत्ताके हम्नगत जिपरे गये, 
पिन्सु जनाथ, दीन, अपसोद्ध लिए फ्िसीकों उत्तरदायी नहीं 
पदनापा। उनकी जिम्भेररी से झिसी सम्राज्ञ पर थीं, ने राज्य 
पुर। इसों चरह जिया सामूद्धिऊ विकासके लिए हो मह्व- 
पृण विामन्‍धारा कादीं यी। विधानकी अपूर्णता लागे चलरर 
सानानिद जीउनन जब बाधा 3पस्चित करने छगी, तय वात्का- 
(:% समाज-फ्रथता जाते दोनेन्पमदी हम्पी-योड़ी "पार्पा बना 
पी ॥ धर् | पने। माना घनर्क सस्ते सोद्रम पर्मझों खरीदने 
८ ज। उपस्य रो समस्वाय असे-वसे सछवद गई । 


हज पु गाय माप इस प्ररशारर!) समाउ-य्ययर/धा 
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को मानवताका एक अपमान समभता है, जिसमें मनुष्योंके 
सहज अधिकार धनियोंके करुणाभावमे अन्तनिहित कर दिये गये 
है। उसकी दृष्टिमे समाज-प्रणेताओंकी यह भूछ थी। अनेक 
युग बीते, अनेकों सदिया ओर सहस्राब्दिया बीतीं पर यह भूल 
ज्यों की वों चलती रही। इस युगमे जबकि इधर उस दानप्रथा 
का दुष्परिणाम भिखमंगी और अकमण्यताके रूपमे सामने आया, 
इधर जब समाज-व्यवस्थाके अन्यान्य सारे अंगोंके शिथिल हो 
जानेके कारण सारा समाजका काय-भार राजसत्ताने अपने हाथों 
में लिया, तबसे इस भूलके सुधरनेका समय आया। इसीका 
परिणाम है कि बहुतसे राष्ट्रोमे आज भिक्षानिरोधक नियम बनते 
जा रहे है। शिक्षा, स्वास्थ्य आदिके विकासके लिए सर्वत्र राज- 
कीय, विद्याठय, चिकित्साछय, बनते जा रहे है। संभवतः 
मिकट भविष्यमे धनियोको वह दानधम धनके सौदेमे न मिले | 
राष्ट्रीकरणकी जिस दिशामे आज ससार बहता नजर आ 
रहा है, रूस सबसे आगे है, जहा बोई दानजीबी नही, न कोई 
दानवीर। समाज-व्यवस्थाके पूण नियम ही सामाजिक जीवन 
की सारी समस्याओंको हल करते है । 
कूप, पाठशाल्ला, चिकित्साल्यके अतिरिक्त ओर आज बहुत 
सी सार्वजनिक आवश्यकताएँ है, जसे सत्र गावो और शहरोंके 
मार्गों पर बिजलछीकी व्यवस्था, सडकोकी व्यवस्था आदि। यदि 
कृप आदि धमके अंग माने जाते है, इन सब कार्यो'को भी जो 
राज-सत्ता द्वारा यथासंभव किये जा रहे है, धमंका अंग सममना 
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होगा। समस्या होगी तो फेवछ यही कि इस धर्का भागी 
फोन १ 

तात्पय केवल इतना ही रह जाता है कि ये सब सामाजिक 
फार्य पूवफालम बहुवा दानधमके आवार पर व्यप्टिरूपमे संपादित 
झिये ज्ञात थे और आज विशिष्ट करो द्वारा जनताका वन 
लेगर जनताफे (राजमत्ताफे) द्वारा समप्टिरूपसे किये ज्ञाते है। 
यह फेल व्यवस्था-भेद है। धमका अंग न ये काय आज़ हैं, न 
पदे होने चाहिए थ। 

कई भारतीय धर्मा ने घमको व्यापक मानकर मनुप्यफे जन्म 
से मृत्यु तकझे सारे सस्कारोफों और भौतिक आवश्यकतापूर्तिको 
पम्मका ही रूप द्‌ दिया या। पर आज-निर्माणको वेलाम उसके 
फलित फ्टु दी नज़र आते है। आजका वुद्धिवादी वर्ग ज़ब- 
जब सासयिक सामाजिक परिवर्तेनकी सोचता दे, तच-तब दूसरा 
पग उसे पम्मस हस्तक्षप समझता है और इसका विरोध फरता 
है। इस तरद सामानिझता और धार्मिझताफों एज मानलेनेस 
दोनो हू तत्तय अपरिपतेनशीर पन गये। यहीं कारण हे कि 
जाज सामाजिक व्यवद्ारस डितने जन्ध - पिश्यास, कितनी 
रढ़ियों भरी परी ६ै। उनदा दूर द्वीना उुसाध्य हो रहा £ 
चइयोफि प्‌ पे जग दे । 

लमसनरोक्त पिशघनरी इस इन शब्दोमि दुद्रा सझते ह-- 
श्जनोजिये जिस तरह पमंरों पए्परू हिया गया है, इसी वरह 
सानाजिद ताजे भी जब पवन एप हू माना जायगा, तनी सामा- 
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जिकता ओर धार्मिकता दोनों विश्लुद्ध और विकासोन्मुख होंगी । 

मोक्ष-बयर्म और समाज-धर्म सवंसाधारणमे जिस प्रकार 
आत्म-धम ही माने जा रहे है, इसका प्रमुख कारण यही है कि 
प्राचीन विवेचकोंने धम-शब्दकों अनेक अर्थोमि श्रयुक्त किया। 
धम-शब्द्‌ संस्क्ृतकी “थ्रुन्‌ धारणे” धातुसे बना हे, इसीलिए कहा 
जाता है 'धारणात्‌ घम उच्यते।' अधिकाशतः कतव्यमात्रके 
लिए धमे-शब्दका प्रयोग होता आ रहा है, चाहे वह कतंव्य ऐंहिक 
वा पारमाथिक कुछ भी हो । 

भगवान महावीरने दश प्रकारके धर्म बतलाये :--- 


2? ग्राम-पधर्म 

२ नगर-धर्म 
रे. राष्ट्र-धर्म 
2. पासण्ड-पर्म 
५. कुल-धर्म 

६ गण-पर्म 

७. संव-पर्म 

८. श्रत-पर्म 

€ चार्त्रि-धर्म 


2०. आस्तिकाय-धर्म 
० शष 
इस भेद-कढ्पनासे स्वयमेव स्पष्ट होता है कि श्रुत-धर्म 
उथा चारित्र-धम तो मोक्ष-धर्म, शेप विभिन्‍न अपेक्षापरक | 
९ ९ 6 रप 
* सवसाधारणने स्वश्रथम आत्म-सिद्धिके अथंका द्योतक हीं 


|. 
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स्वात 'धर्म-शब्द' साना हो। पश्चात्‌ जब मनीपियाने विभिन्‍न 
अर्थो मे धर्म-शब्दका प्रयोग किया. वह उनके हृदयद्नम न दो 
सका हो। हो सकता है, इसीकारणसे सवसाधारणने धम-शब्द 
से अभिष्ित तत्थकों मोक्ष-साधक द्वी माना । 

मोक्ष-तत्व और समाज-तत्त्वकी एकात्मकतासे क्या-क्या 
बुराइया उत्पन्न हुई', इस विपयमे कुछ विवेचन पृब॑वर्ती प्रष्ठोमे 
किया जा चुका है। विचारकजन धर्म-शब्दकी व्यापक्वाको 
सममते हुए विभिन्‍न यथार्थताओंफो हृय्नम कर सकते है और 
तदनुकूल प्रवृत्त हो सकते है । किन्तु सबेसाधारणसे ऐसा भरोसा 
नहीं फिया जा सकता | 

यथायमे वर्म-शब्दका व्यापक प्रयोग ही विभिन्‍न इठमाना 
और समध्याओफो उत्पन्न करनेवाला सिद्ध द्ोता 6&। विचार- 
शील व्यक्तियोने धर्म-शब्दका विविध प्रफारसे मन्चन फिया ए । 
गीताफे असाधारण व्यास्याता छोकमान्य विडकने इस विपयर्म 
पड़ा सज्ञीय विवेचन किया ४ | वे छ्थिते है -- 


प्‌ | 
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जिकता ओर धामिकता दोनों विशुद्ध और विकासोन्मुख होंगी । 

मोक्ष-धर्म और समाज-धर्म सवंसाधारणमें जिस प्रकार 
आत्म-धर्म ही माने जा रहे है, इसका प्रमुख कारण यही है कि 
प्राचीन विवेचकोंने धम-शब्दको अनेक अथमे प्रयुक्त किया। 
धर्म-शब्द्‌ संस्क्रतकी “धन्‌ धारणे” धातुसे बना है, इसीलिए कहा 
जाता है 'धारणात्‌ धर्म उच्यते।/ अधिकाशतः कतंव्यमात्रके 
लिए धमं-शब्दका प्रयोग होता आ रहा है, चाहे वह कतंव्य ऐहिक 
वा पारमाथिक कुछ भी हो। 

भगवान महावीरने दश प्रकारके धर्म बतछाये :-- 


«0 2९ नए न ०७ “७ 
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€्‌ 
?० 


ग्राम-धर्म 
नगर-धर्म 
राष्ट्र-धर्म 
पाखण्ड-धर्म 
कुल-धर्म 
गण-पर्म 
संघ-धर्म 
अत-धर्म 

चा रित्रि-धर्म 
आस्तिकाय-घर्म 


इस भेद्‌-कल्पनासे स्वयमेव स्पष्ट होता है कि श्रुत-धर्म 
था चारित्र-धम तो मोक्ष-धम, शेप विभिन्‍न अपैक्षापरक | 
स्वंसाधारणने स्प्रथम आत्म-सिद्धिके अथंका ग्योतक हीं 
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स्‍्थात्‌ 'ध्-शब्द”' साना हो। पश्चात्‌ जब मनीपियोने विभिन्‍न 
अर्वाम धम-शब्दका प्रयोग किया वह उनके हृदयद्रम न हो 
प््का हो। हो सकता है, इसीकारणसे सवसाधारणने धम-शब्द 
से अभिद्वित तत्त्वको मोक्ष-साधक ही माना । 

मोक्ष-तत्त और समाज-तत्त्वकी एकात्मकतासे क्या-क्या 
पुराइया उत्पन्न हुई', इस विपयम कुछ विवेचन पूर्वंबर्ती प्रृष्ठोमे 
किया जा चुका है। विचारकजन धम-शब्दकी व्यापक्ताको 
सममते हुए विभिन्‍न यथाथताओऊो हृदयद्नम कर सकते है और 
तदनुकूल प्रवृत्त हो सकते ढै । फिन्तु सवंसाधारणसे ऐसा भरोसा 
नहटीं किया जा सकता। 

यवाथम धर्म-शब्दक्का व्यापक प्रयोग दी विभिन्‍न इछकमो 
जोर सम््याओंको उत्पन्न करनेवाला सिद्ध दोता द। विचार- 
भील व्यक्तियोने धम-शब्दका विविध प्रकारसे मन्धन किया € । 
गोताफे असाधारण व्याज्याता छोकमान्य तिलकने इस विपयमे 
पड़ा सजीब विवेचन किया हे । वे लछिपते हूँ +- 


५२ आचाय॑ भिक्षू और महात्मा गाधी 


के लिए साधनभूत यज्ञ याग आदि वंदिक विषयोकी मीमासा करते 
“अथातो घमं-जिज्ञासा” आदि पधमंसूत्रोमं भी धर्म-शब्दका यही अर्थ 
लिया गया हू । परन्तु 'धर्म' शब्दका इतना ही सकुचित अर्थ नही 
हूँ । इसके सिवा राज-धर्म, प्रजा-धर, देश धर्म, जाति-धर्म, कुल-धर्मं, 
मित्र-धर्म इत्यादि सासारिक नीति-बन्धनोको भी धरम कहते हे । 
धर्म-शब्दके इन दो श्रर्थों को यदि पृथक्‌ करके दिखलाना हो तो पार- 
लौकिक धर्मको 'मोक्ष-घर्म' अथवा सिर्फ 'मोक्ष! मौर द्यावहारिक धर्म 
ग्रथवा केवल नीतिको केवल “धमं” कहा करते हे । उदाहरणार्थ, 
चतुविधि पुरुषार्यों की गणना करते समय हमलोग “धर्म, अं, काम, 
मोक्ष” कहा करते हें। इसके पहले दछब्द धर्मम ही यदि मोक्षका 
समावेश हो जाता तो अन्तरमें मोक्षकों पृथक्‌ पुरुषार्थ बतलानेकी श्राव- 
इयकता न रहती, अर्थात्‌ यह कहना पडता कि “धर्म! पदसे इस स्थान 
पर ससारके सेकडो नीति-धर्म ही शास्त्रकारोको अभिप्रेत हे। इन्ही 
को हमलोग आजकल कर्तव्य कमं, नीति, नीति-धर्म अथवा सदाचरण 

हते हे । परन्तु प्राचीन सस्क्ृत ग्रन्थोमें 'नीति/ अथवा “नीति- 
शाम्त्र' शब्दोका उपयोग विशेष करके राजनीति ही के लिए किया 
जाता हूँ, इसलिए पुराने जमानेमें कतंव्य कम श्रथवा सदाचारके विवे- 
चनको 'नीति-प्रवचन” न कहकर 'घम्म-प्रवचन” कहा फरते थे । परन्तु 
नीति! और धर्म” दो शब्दोका यह पारिभाषिक भेद सभी सस्क्षत- 
ग्रन्थोन नहीं माना गया हैं । इसलिए हमने भो इस प्रन्यमें नीति, 
पर्तव्य और बर्म' शब्दका उपयोग एक ही बअ्र्थर्मे किया है, और मं,क्ष 
का विचार जिस स्थान पर करना है, उस प्रकरणके “बध्यात्म' और 
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चारो वर्णो मंसे कोई भी कतंव्य छाड दे, अथवा यदि कोई वर्ण समूल 
नष्ट हो जाय और उसकी स्थान-पूर्ति दूसरे लोगोसे न की जाय तो 
कुल समाज उतना ही पग्मु होकर घीरे घीरे नष्ट भी हाने लग जाता हूं 
भ्रथवा वह निकृष्ट भ्रवस्थामें तो अवश्य ही पहुच जाता हैँ। यदच्पि 
यह बात सच हूं कि यूरोपमें ऐसे श्रनेक समाज है, जिनका अभ्युदय 
चातुव॑ण्यं-व्यस्था चाहे न हो, परन्तु चारो वर्णो के सब धर्म, ज्ञाति 
रूपसे नही तो कुल-विभाग रूप ही से जागृत भ्रवर॒य रहते हे | साराश, 
जब हम धर्म-शब्द का उपयोग व्यावहारिक दृष्टिस करते हे तब हम 
यही देखा करते हे, कि सब समाजका धारण और पाषण कंसे होता 
है ? मनुने कहा हँ--'असुखोदक' अ्रथात्‌ जिसका परिणाम दु ख- 
होता है, उस घमंको छोड देना चाहिए (मनु० ४-१७६) श्रौर शान्ति- 
पव॑के सत्यानृताध्याय (दा० प० १०९-११०) में धमं-अधर्मका विवे- 
चन करते हुए भीष्म भौर उसके पूर्व कर्ण-पव॑र्मे भी श्री कृष्ण 
कहते हे-- 
घारणाद्वमं मित्याहु , घर्मो घारयते प्रजा । 
यत्स्याद्धारणसयुकक्‍त, स धर्म इति निश्चय ॥। 

घम-शब्द ध्‌ ( >वारण करना ) घातुसे बना हे धर्मसे सब प्रजा 
बँबी हुई है। यह निश्चय किया गया है कि जिससे (सब प्रजाका ) 
धारण होता है वही घमं है । ( म० भा० कर्ण पर्व ६९-५९ ) 

पदि यह बर्म छूट जाय तो समझ लेना चाहिए कि समाजके सारे 
बंधन भी दूट गये, भौर यदि समाजके बन्धन टूटे, तो भाकर्पणद्याक्ति 
के विना आकाशमें सुर्यादि ग्रहमालाझोकी जो दशा होती हूँ, श्रथवा 
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आचाय सिक्षु अपने विवेचनमे धर्म-शब्दका उपयोग मोक्ष- 
घमंके अथंमे द्वी किया करते थे। अन्य अर्थम यदि धम-शब्दका 
व्यवहार करते तो उसके साथ प्रथकृताका द्योतक कोई सुर्पष्ट 
विशेषण जोड़ देते थे। महात्माजी बहुधा व्यापक अथमे धम- 
शब्दका प्रयोग करते थे। किन्तु दोनोंकी दृष्टिमे कोई अन्तर 
नहीं था। यह “गाधीजी एक समस्या? व प्रस्तुत प्रकरणमे स्पष्ट 
किया जा चुका है। 

अस्तु--आचाय भिक्षु और महात्मा गाधीकी एतद्विषयक 
विचारधाराएं छोकमान्‍्य तिछककी विचार-सरणिका योग पाकर 
एक त्रिवेणी-संगम उपस्थित कर देती दे । के 


हल 
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आलोचना हुई। आलोचकोंने भिन्‍न - भिन्‍न प्रकारसे उसकी 
व्याख्यायें कीं । 

धनश्यामदासजी बिड़छाने इस प्रसंग पर टिप्पणी करते हुए 
लिखा है-- 

“गाधीजी स्वय जीवन्मुक्त दशामे, चाहे वह दशा क्षणिक--जब 
निर्णय किया जा रहा हो, उसी घडीके लिए ही क्यो न हो भ्रहिसात्मक 
हिंसा भी कर सके, ज॑से बछडेकी हिंसा, पर साधारण मनष्यके लिए 
वह कार्य कौएके लिए हसकी चाल है ।” 

अपने इस निणयकी पुष्टि उन्होंने गीताके निम्नोक्त श्छोक 
से की है :-- 

“यस्य नाहुकतो भावो, बद्धियंस्थ न लिप्यति । 
ह॒त्वापि स इमाल्लाकान्‌, न हन्ति न निवध्यते ॥।” 
भावाथं--जो निरहड्कार है, जिसकी बुद्धि निर्लिप्त है, वह 
छोकोंकी हिंसा करके भी हिंसक नहीं होता और न वह कमबद्ध 
होता है। 

काका कालेछकर इस समाधानको उचित नहीं बताते हुए 
लिखते है :-- 

'मेरा खयाल है, इस घटनाका सारा किस्सा दूसरी ही दृष्टिसे 
देखना चाहिए। जब बछडेकी हर तरहसे सेवा कर लेनेके बाद भी 
साफ दिख ई दिया कि वह बछडा बचनेवाला नही ह और अब केवल 
मरणकी वेदताका ही अनुभव कर रहा है, तब बापुजीने केवल शुद्ध 
दयाभावसे प्रेरित होकर उस बेचारेके दु खका अन्त करने का निश्चय 


न आचाय॑ भिक्ष्‌ और महात्मा गाघी 


आलोचना हुई। आलछोचकोंने भिन्‍न - भिन्‍न प्रकारसे उसकी 
व्याख्यायं कीं । 

घनश्यामदासजी बिड़लाने इस प्रसंग पर टिप्पणी करते हुए 
लिखा है-- 

“गाघीजी स्वय जीवन्मुक्त दशा, चाहे वह दशा क्षणिक--जबव 
निर्णय किया जा रहा हो, उसी घडोके लिए ही क्यो न द्वो भ्रहिंसात्मक 
हिंसा भी कर सकें, ज॑से बछडेकी हिसा, पर साधारण मनष्यके लिए 
वह कार्य कौएके लिए हसकी चाल हु ।” 

अपने इस निणयकी पुष्टि उन्होंने गीताके निम्नोक्त श्छोक 
से की है :-- 

“यस्य नाहुकृतो भावो, बद्धियंस्थ न लिप्यति । 
हत्वापि स इमाल्लाकान्‌, न हन्ति न निवध्यते ॥।” 
भावाथ--जो निरहड्जार है, जिसकी बुद्धि निर्लिप्त है, वह 
लोकोंकी हिंसा करके भी हिंसक नहीं होता और न वह कमबद्ध 
होता है । 

काका कालेलकर इस समाधानको उचित नहीं बताते हुए 
लिखते हैं :--- 

"मेरा खयाल है, इस घटनाका सारा किस्सा दूसरी ही दृष्टिसे 
देखना चाहिए। जब बछडेकी हर तरहसे सेवा कर लेनेफे बाद भी 
साफ दिख ई दिया कि वह बछडा बचनेवाला नही हँ झौर अब केवल 
मरणकी वेदताका ही अनुभव कर रहा है, तब बापूजीने केवल शुद्ध 
दयाभावसे प्रेरित होकर उस बेचारेके दु खका अन्त करनेका नि३ंचम 
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किया । उसकी वेढना चुपचाप देखते रहना भी कूर कम था। मेने 
राय दी--बछडेको मरण देना हो चाहिए । 

किसीकों म/रना एक चीज हैं, मरण देना दूसरी चीज हूँ। प्यासे 
को हम पीने के लिए पानी देते है, मुखोको भन्‍न देते हे, डरे हुप्नोको 
भाइवासन देते हे और वीमारोको दवा देते हैं । इसी तरह जिसे 
प्रन्तिम वेदनाएँ होती हे, उसको उसके हितके लिए हम शान्ति और 
मरण देते है । मरण देकर हम उसे दु खसे वचा सकते है । किसी 
प्राणोका देहान्त होता कोई वडा बनिष्ट हैँ, ऐसा हम क्यो मानें ? 
जैसे जीनेके छिए हम मदद करते हे, वंसे ही मरण पानेमें मदद हो 
सकती हूँ ।” 

श्री महादेव भाई देसाईने विडडाजीके कथनको लक्ष्य कर 
कहा था '-- 

"इस पर में दो बातें कहना चाहता हु--वछडेकी हिंसा जीचन्मुक्त 
दघामें को गई हिसाका उदाहरण हूँ ही नही । थोडें दिन पहले सेवा- 
ग्राममें एक पागल सियार झा गया था। उसे मारनेकी गाघीजीते 
प्राश्ा दे दी थी और वे मारने वाले कोई अनासक्त जीवन्मूवत नहीं थ ! 
वहू आवदयक और अनिवार्य हिंसा थी, जितनी कि कृपिकाये में कीटादि 
को हिंसा झ्रावश्यक और झनिवायं हो जाती है । हिसाके भी कई 
प्रकार हैं। वछडेकी हिसाका दूसरा प्रकार हँ। घुडदौडम जिस 
पाड़ेका पैर टूट जाता हूँ या ऐसी चोट लग जाती है कि जिसका इलाज 
ही नही है, भौर पशुफे लिए जीना एक यन्त्रणा द्वोता हैँ, उसे भग्नज 
लोग मार डालते हूँ । वे प्रेमते, मद्ेंपसे मारते हें। पर वे मारनेवाले 
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अनासक्त या जीवनन्मुक्त नहीं होते । जिस हिसाको गीताने विहित 
कहा हैँ, वह हिसा अलौकिक पुरुष ही कर सकता है । गाघीजी अपने 
को जीवन्मुक्त नही मानते और न वे और किसीको भी सम्पूर्ण जीव- 
न्मुक्त माननेके लिए तैयार थे। सम्पूर्ण जीवन्मुक्त ईश्वर ही हैं भौर 
यह गाघीजीकी दृढ भावना हे कि “हत्वापि स इमाल्लोकान्‌ू न ह॒न्ति 
न निवव्यते” वचन भी ईश्वरके लिए हो हैँ ।” 

उपरोक्त सारी आलोचनाए' घटनाके अनन्तर ही हुई श्रतीत 
होती है। जिस समय महात्मा गाधी रवयं विद्यमान थे, यह उनके 
जीवनकी पहली घटना थी। उससमय तक आ।ोचकोके 
सामने यह भी एक आशंका थी, सम्मवत. महात्मा गाघी सिद्धा- 
न्‍्ततया जिस वातको एक बार कर चुके है, सिद्धान्तवादी होनेके 
कारण फिर भी अपने जीवनमे करते रहेगे। किन्तु आज जब 
कि महात्मा गराधीका जीवन-कालछ हमारे सामनेसे बीत चुका है, 
सम्भवतः वे ही आलोचक उस घटनाको एक दूसरे दृष्टिकोणसे 
देख । 

गावीजी अपनी आत्मकथामे लिखते हे :-- 

“मेरी शक्ति इसीमें है कि जनताकों में कोई ऐसी बात करनेकों 
नहीं कहता, जिसे में बपने जावनम बार-बार आजमा चुका न हाऊ । 

बछडेकी घटनाके वाद उनके जीवनमे इसी तरहको और भी 
घटनाए' घटी दो, ऐसा कहीं पढन व सुननेमे नही आया। न 
कद्दी उस प्रकारके बधके छिए उन्होंने कोई प्रचार किया | बहुत 
संभव था कि अपने इस प्रथम प्रयोगको यदि तत्त्वतः ठीक सम- 
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भते तो इस प्रफारफा प्रचार करके अगणित प्राणियोंकों मरणा- 
सन्‍नफालकी वेदनासे मुक्त करनेम उन्हें कोई भी शक्ति रोकनेवाली 
नहीं थी और उनके जीवनमे भो ऐसी घटनाए' अनेक वार घटित 
होतीं। इस प्रकार सोचते हुए हम सहज छ्वी इस निणय पर 
पहुच जाते हे--वछडेकी घटना उनके जीवनकी एक भूछ थी और 
वह दूसरी बार नहीं दुहराई गई। 

जीवनन्मुक्त दशा वताकर किया गया समाधान केवल श्रद्धा- 
भरा निर्णय कद्दा जा सकता है। वस्तुस्थितका दिग्दर्शन श्री 
महादेव देसाईके शब्दोम द्वी हो जाता छे, जो हरएक तक्शील 
व्यक्तिफे लिए मान्य हो सकता है। 

भगवान्‌ मद्दाचीरसे एकवार पूछा गया-- एक अहिंसक साधु 
के परोफे नोचे आकर यदि कोई जीव कुचछ जञाय॑ तो उसका 
वया फछ होगा? श्री महावीरने उत्तर दिया--यदि बह बताये 
प्रकारसे पृण अहिंसऊ है, चलनेकी क्रियामे किसी प्रकारको त्रुटि 
नहीं कर रहा ह अर्थात्‌ विधिवत्‌ चल रहा दे तो उसके उस हिसा 
से पाप वध नहीं होगा । वह द्रव्य-हिंसा है, भार-हिंसा नहीं, 
वह साधु हिसक नहीं अहिसक ही दे । 

एक प्र८ गम यद्द भी बताया ऊि यदि कोई साधु अविधिस चल रह्दा 
दे, उसके दारा कोई हिंसा न भी हुई, तो भी वह अपनी प्रवृतिसे 
दिसक हो ही चुका, अत वह हिसाऊे पापका भागी अवश्य होगा। 
“बन्‍्य नाहुझतों भावों, बुद्धियस्य न ल्प्यित । 
इत्वापि सं इनाहलो कान , न हच्ति ने निवध्यते ॥” 


बछडेंका प्रघण (१) द्रे 


जिसके अहंकार नहीं दे, जिसकी बुद्धि लिप्त नहीं दे , वह 
हिंसा करता हुआ भी न दिंसक द्वोता दे, न कर्मल्मति होता दे । 

वस्तुत योगयुक्तता, जितेन्द्रियता, स्वभूतात्मभूतात्मकता 
आदि गुणो तक पहुचज़ानेवाले व्यक्तिके लिए हिंसा करनेका तो 
कोई प्रश्न ही नहीं रह जाता। “यह कथन केवल ईश्वरके लिए 
ही है? यह कद्दना भी कोई अर्थ नहीं रखता । अतः यह प्रतिपा- 
दून इस दशा तक पहुच जानेवाले प्राणियों ( ऋषि-महर्पियों ) के 
लिए ही होना संभव है । ऐसी स्थितिमे इसी निष्कप पर पहु- 
चना पडता हे फ्रि देहधारी होनेके कारण इस दशा तक पहुचने 
वाले व्यक्तियों द्वारा भी मन स्थिरता होते हुए कायिक चंचलछता 
के कारण अनिच्छित हिंसा हो ही जाती ढै। बह हिंसा उनके 
पापका कारण नहीं छै॥ अत जिसप्रकार भगवान्‌ श्री महावीर 
फे ऊथनकी जन-मनीपियोने जो व्याख्या की हे, वह गीताके उक्त 
प्रसयोफे लिए भी उचित प्रतीत होती है । 

अस्तु-- धछ्लइंफी घटनावों तो गीताके कथनसे कोई समर्थन 
मिल ही नहीं सकता। 

भूखको अन्न, प्यासेफो जल उसकी इच्छाठुसार दिया जाता 
है, यह उदाहरण मरण देनेमे घटित नहीं हो सकता। यह कोई 
निर्णात तत्त नहीं ऊि मरणासन्न व्यक्ति मृत्युकी ही कामना करता 
हो। व्यावहारिक प्रसंग तो हमें बताते है क्लि प्राय मरणोन्मुख 
व्यक्ति भी यही द्वाय-तोवा करते रहते हैं कि अमुक डाकरको 
लाओ, अमुक ओऔपध मुझे दो, किसी प्रकार में स्वस्थ बनू। 


बछडका प्रसग ( १) ६५ 


संद्वान्तिक निर्णय फर छेनेके वाद ऐसी कोई भी भेद-रेप्ा नहीं 
रची जा सकती, जो वह सिद्धान्त केवल गाधीजी या किसी 
पुरुष-विशेषके लिए ही उपादेय हो। 

महात्मा गाधी एक्र करुणाशील व्यक्ति थे। उनका हृठय 
मोमफी तरह कोमछ था। वे किसी प्राणीके दु खको देखकर 
तिलमिला उठते थ। ऐसा उनके जावनके अनेक प्रसगोसे मालूम 
थोता दै। बहुत कुछ संभव प्रतीत होता है कि वछडढेके विपयम 
उनके करूणाद् हछृदयका एक तात्कालिक और आऊस्मिक निर्णय 
हो, जो उनके जीवनमे फिर नद्दीं दुहराया गया। 

भगवान्‌ श्रीमहावीरफे जीवनमें भी ऐसा एक प्रसग आया 
था। जबऊि 'तेज्ञो-लेश्याः (एक योगिर शक्ति ) को काममे 
लेना प्रत्यक सन्‍्यस्त साधुके लिए विवजित है, भगवान्‌ महावीर 
ने उसे फामम लिया। 

भगवान्‌ महावीरके गोशालक नामक एक शिष्य था। एक 
बार वहू किसी अन्य तपस्वीसे छेदछाड करने छगा। उस 
तपस्वीने गोशालककों मारनेके लिए “उपप्ण-तेजो-लेश्या' छोड दी । 
मद्वावीरने ओर फोई उपाय न देख 'शीतछ -तेजो-लेश्या का प्रयोग 
फर गोशाटफकी रक्षा की। यद्द उनके असवज्ञ साधु-जीवनकी 
पटना थी। कंबल्यप्राप्तेके बाद जब ऐसा दूसरा प्रसंग उनके 
सामने आया; तब दो साधु उनके सामने उसी यौगिक शक्तिसे 
भस्म फर दिए गये। उस अवसर पर भगवान्‌ मद्दावीरने प्रति- 
पक्षी वोगिक शाक्तिको छाममे न लिया। इस प्रकार यह स्पष्ट 


पर आयाय खिद्दे और में धरना गायों 


हो जाता ४ हि यौगिह शक्तिहों हाममे ठैना उनहे असबा। 
जीवनी भूछ थी और बह सी यनपयल्त फिर हुद्धाई नहीं गई। 
भगवान महाबीरहे श्रद्धाविभोर आलोन 8 यह माननेशों 
तंयार नहीं कि उन्हीने (भगवाव मदावीरने) अपने सोजनम ये 
भल ही थी। ये भी उन्‍हें सीवन्मुक्ही तरह "हउपातीसी 
( नियमातोन ) अताकर दोषमुक्त करते 6। पर सदी सीटी 
पर वह सम्रावान सही नहीं उतरता । 
किसी विशिष्ठ उ्यक्तिही उस प्रद्धाग्क्ो यदनाहों बूल सान लेने 
से उस्तका गौरव घट नहीं जाता। भूल दोमा मानव 6 एक सदज 
सभाव है। यदि उसप्रारहों एक भी भूल ही अपने अ्रद्वापृर्ण 
मानससे येनहनप्रकरेण टम उपादिय सिद्ध इर देते ह तो चलुत 
अनगिन भूलछाऊक़े तिए एक बढ़ा द्वार खोठ देते 4 । 
इस विषयमे आचाय भिक्षुद्ता हृष्टिद्राण भी मनन करने 
योग्य ए। वे कठते ह.-- 
'जी। जीव ते एया सही, 
परे ते ता टिसा मंत्र जाण । 
मारणयातठा से लिसा का, 
नही मार॑ दो ते यो दयागणसाण वा 
भावाश-इस सुविस्दृत संसारमे अनन्त जीव अपने आधयुष्य- 
बठसे जी रहे हे। उनके लिए फोई दयावान्‌ होनेका दाद्या नहीं 
कर सकता, क्योंकि वे तो स्वव जीवित हे। इसीग्रकार अपने 
आयुप्यवलके क्षीण (नेसे जो स्वत, मर रहे दे उनके लिए कोई 
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हिंसक नहीं कहा जा सकता। हिंसक तो मारनेवाला है। सन, 
वचन, फायासे हिंसामे योग नहीं देनेवाला सदा अहिंसक ही दे। 

जसा फि फाका कालेल+रने लिसा हे--“उस घटनाऊको चुप- 
चाप देखते रहना भी ऋ,र ऊम था ? उपरोक्त टष्टिकोणसे कुछ 
माने नहीं रखता । यदि देसनेवाले उसकी मरण क्रियासे सवंथा 
निरपेक्ष थ तो क्रोई कारण नहीं कि वशुडेफा मरना उन्हें हिंसरऊ 
चना देता । 

यद्दि यह भी मान लिया जाय फ्रि महात्माजीका यह काय 
उनके सिद्धान्तके अनुकूछ ही था तो भी आचाय भिक्षुके विचार 
तो उनके उस सिद्धान्तक्रें साथ किसी प्रकार मेल नहीं सा सझते । 
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पावकम्म न बंबई” “पहिया सब्वस्स दन्‍्तस्स परावकरम्मं न बंधई” 
आदि बाबय पप्ठ गुणस्थानवर्ती पृण संयतोके लिए ही कहे गये है 
जानवूमकर मरण देनेका तो वहा कोई सम्बन्ध ही नहीं हैँ । 

अखु--ता० ३-२-२८ को उनका लिखा एक लेख यहा उद्घृत 
फिया ज्ञाता ऐ, जिसमे पाठकाको महात्माजीके शचब्दोंम वछ॒डेकी 
घटना व तदूबिपयक उनके मन्तव्य पढनेकों मिलेंगे। 'चलुडेका 
प्रसंग (१) पूृष उपलब्ध सामग्रीके आधार पर लिखा गया था 
अत उममे मद्दात्माजीके विचारोका विश्लेषण नहीं किया जा 
सका। किन्तु अब एतद्विपयक बहुत सी सामग्रोफे सामने आ 
जानेफे पग्थात्‌ भी लेखफ़की दृष्टि उस विपयमे ज्यॉकी त्यों ही है । 
छेखको उद्धृत करनेका तात्पय तदविषयक सारे समाधानोंको 
पाठकीफे सामने ला देनेका है । 

“सत्पाग्रहाभण गामेवासपनी वतती आदर्श दुग्घाल्प चर्मालयना 
प्रधागो करो रहेल छे तने बगे क्षण क्षणं पमसकटों पेदा थाय छे 
जो जाध्रमनी भादश पवछे अहिसाने जे मार्गें सत्यनो शोधनों न 
एात ता घेया उकटो उत्पन्म ने पात । 

वेदजाफ दिवसा पूर्वों आश्रमनों ब्रेक मपग थई गयछों वाछडो 
रियाता' हृता तेनी दवा फरी, पशुना दाजतरनी सलाह छीपी तेमरणा 
पता जोययानोी शभ्राद्या छोड़ो प्रमे पथ जाई शयया के ते रिवाय छे 
तेत प्रय्यु पोरदायताव हु ख पाय, 


न जन नकाओिलल न बन ऑन ओ- 


६ पोढठात परारया । 


७० ग्राचायं भिक्षु और महात्मा गाघो 


मने लाग्युके भावी स्थितिमा आ वाछडानो प्राण लेवो भे घर्म छे 
भ्रहिसा छे में साथीओनी साथे मसलत' करी, तेमनामाना घणामे 
मारा भ्रभिप्रायने टेको आाप्यों पछो आखा आश्रमना लछोकोनी पासे 
वात करी, तेमा ग्रेक भाईग्रे खूब दलील थी सखत विरोघ कर्यो, पोते 
सेवा करवानु मार्थे लीबु, ने तेना प्राणगहरण कर्या त्या लगी तेणे बने 
केटलीक बहेनोग्रे तेवी उपरथो माखीओ उडाडवानु काम कर्यू 

मजक्र भाईनी दलील भे हतीके, जेने प्राण आपवानी शवित नयी 
ते प्राण हरण न करे, मने आ दलील आ प्रसगे प्रस्थाने छागी, ज्या 
स्वा्थ-भावनाथी कोई बीजानो प्राण हरण करे त्या तेवी दलीलने स्थान 
होय, छेवटे दीनभावे परण दृढतापुर्वक पासे ऊभा रहीने दाकतरनी 
मारफते झेरनी पिचकारी देवडावी वाछडाना प्राण हरण कर्या प्राण 
जता बे मिनिट थी ओछो बखत गर्यों हशे. 

हु जाणतों हतो के भा काम चोलु लोकमतने पसद न पड़े, अंमा 
चालू लोकमत हिंसा ज जोशे, पण घम्ें लोकमतनो विचार न करे, 
ज्या हु धर्मं जोउ त्या बीजा अधर्म जुओे, तो पण मारे तो मने सुझेलो 
धमं ज आचरवो जोईम अभेम हु शीरुयो छू, भने मे ज बरोबर छे भेम 
मारी आगल अनुभवे सिद्ध करयूं छे, वास्तविक रीते में मानेलो धर्म 
प्रधर्म होई शके, पण केटलीक वार अणजाण भूल कर्या विना मधमंनो 
खबर पड़ती नथी, लोकमतने वश थई के बीजा कोई भयने वश थई हु 
जेने घर्मं मानु तेन आचरू तो धर्माधमंततो निर्णय हु कोई दहाडो 





३--परामर्ग २--समर्थंन 
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करवा मे पामु, ने छेवटे हु पमंहद्ीन थई जाऊ बावा ज कारण थी 
प्रीत में बायु छे के । 

“प्रेम पंथ पावक नी ज्वाला भाली पाछा भागे जोने” 

अहिंसा धर्म नो पय भे प्रेमपय छे ते पर्व माणसने घणी वेला 
भेकारी पिचरवु पढे छ 

जेंगु बाछउाने विपे हु इच्छु ? तेवु मनृप्यने विपे करवा हु तेयार 
पाउ ? आ प्रदनमें मननी साथे ने मित्रोनी साथे चर्यों, मने छाग्युके 
बसतेये जेक जे स्याय छागू पड़े, 'यथा पिण्डे तथा ब्रह्माण्ड में मद्ा 
वावय जही छागु न पढे तो वाछठाने ने हाय, सम मरने स्पथ्ट छाग्यु 
पेवा दृप्टान्ता फलपी शकफ्रायक ज्यारे हृणवामा भहिसा घन ने हणवामा 
टसा द्वाय मारी रीतरी जे प्रण्ित्राय आपवा योग्य नथधी, तेनी उपर 
प्राफमण करतार छाई चटी प्रावे, मन तेने जीतवानों वीजा मार्ग न 
जे मठ, ता हु दीकरोया प्राण लउ , जन धघराछमण करनारनी तलवार 
ने पे पघाउ पतमा हु शुद्ध प्रशिसा जोउ दरदापो पोडाता प्रिय जनोने 
साउखा हणता यथी, उमा आापणों पासे तेमसोी सेवा ये रवाना साधना 
टीप छू ते तमय चत हाथ छ पण सेवा घयय ने होय, जीववानी 
जवान दोआ, उ वेजद हाय अने महादुस नोगउता होय, ते तेमना 
वागटरणमा है फेशमार पथ दाप ने याउ 
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पालन होई शके वाढकापमा मनुष्य साजो' थवानों सभव छे, प्राण- 
हरणमा तो प्राण ज जाय छे, भेत्री दलील करवामा आवी छे, पण 
विचार करता जणाशे के बनने मा साध्य वस्तु अक ज छे प्राण हरीने अने 
वाढकाप करीने शरीरमा रहेला भात्माने दु खमुक्त करवानी धारणा 
सामान्य छे, शरीरनी वाढकाप करोने सुख शरीरने नहि पण आत्मा ने 
आपवान्‌ छे आत्मारहित शरीरमा सुखदु ख भोगववानी शवित ज॑ नथी, 

मृत्यु दडनो जे डर अत्यारे समाजमा जोवामा आधे छे, ते अहिसा- 
धमंना प्रचारमा भारे बाघा करतारी वस्तु छे कोई ने गाल देवी, 
तेनु बूरू इच्छवु, तेने ताडन करवु, तेने रिवाववु, श्रे बधु हिसा ज छे 
श्रने केटलीक वेला रिबाववु थे मृत्युदडना करता अतिशय घोर हिसा 
होई शके, जे मनुष्य पोताने स्वार्थथा सार बीजाने रिबावे छे, तेना 
नाक-कान कापे' छे, तेनी पूरी मूकी खावान नथी आपतो न॑ बीजी 
रोते तेनु अपमान करे छे, ते मृत्युदड देनार करता बहु वधारे निर्दयत्ता 
ब्रापरे छे, जेमणे भमृतसरनी गलीमा लोकों ने कीडानी जेम पेट 
चलाव्या, तेमणे जो तेमने मारी नाखझूुया होत तो ते ओछा घातकी 
गणात, पेटे चालनार ना आज जीवे छ ओम कही, कोई पेटे चलाव- 
वानी शिक्षा ने मृत्युदडना करता हलकी माने तो ते अहिंसा ने नथी 
जाणता, श्रेम कहेता मने जराये सकोच नथी यथतो प्रेवा अनेक प्रसगो 
छे के ज्यारे माणसे तेमने वटावी' मोतने वधावबु घटे, जे ओो श्रा धर्म 
न समजे ते अ्रहिसाना मूल तत्त्वने नथी जाणता, 





१--स्वस्थ २--काटता हूँ ३--बददछ्े 
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हिसा थत्ि जोई रहद्यो छ आपणी पाजरापोलो भअने गरोशालाओ 
हिसाना स्थान थई पड़या छे स्वाथथी अघ थई आपण रोज आपणा 
पशुग्रो उपर अत्याचार करीओ छाभे, तेमन्े रिबावीभ छीभे तेमने 
वाचा होय ता तेश्रो श्रापणने अवश्य कहे 'अ्रमने भाम' रिबावो छो 
तेना करता अमने मारी नाखो तो तमारो पाड मानीभे ' तेमनी झ्राखामा 
भ्रावी मागणी में तो अनेक वार वाचा छे 

आ उपरथी अम कही शकायके स्वार्थंने वश थईनेके क्रोधमा कोई 
पण जीवने दीधेलु दुख के ते तेनु इच्छेलु अनिष्टके प्राणहरण ते हिसा- 
नि स्वार्थ बृद्धि थी, शात चित्त थी कोई पण जीवना भौतिकके आध्या- 
त्मिक भलाने सारु तेने दीघेल दु ख़के तेनु प्राणजहरण क्यारे अहिंसा 
कहेवाय ते प्रत्येक दुष्टात विचारीन ज कही शकाय छेवटमा' अहिसानी 
परीक्षा भावना उपर आधार राखे छे 

(भहिसा पृष्ठ १२३--१२८) 

उक्त विवेचनमे महात्माजीने कुछ एक उदाहरणोंसे अपने 
अभिमत तत्त्वकी पुष्टिकी दै। हमे यहा यद्द देखना होगा, वे 
उदाहरण बछड़्ेकी ह॒त्याके साथ कहा तक मेल खाते हे । 

पुत्री प्राण-हरणका उदाहरण स्वयं सन्दिग्ध है। अभिप्राय 
व्यक्त करनेमे असमथ वालिकाके प्राण लेना स्वयं एक बछुड़ेका सा 
ही प्रत्ग हो जाता दहै। गाधीजी उस ग्राण-हरणको अहिसा मान 
सकते है, क्रिन्तु आचाय भिक्षुके विचार यहा उतने ही ठकराते 





(८4 ८ताकालड २: 
१६--इस प्रकार २->+भअन्तम 
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हैं, जितने यदरेफे प्रसंगम। जहा व्यक्तिकोी इच्छा ही अव्यक्त 
8, यह भी नहीं जानागया कि वह स्वय मरना चाहती हे या 
अस्याचारीके वश होना, बहू मरण-दान अद्दिसा कसे ? 

अनोमे आमरण-अनशनको प्रथा ऐ। अनशन सहित मृत्यु 
का बड़ा महत्य समका जाता ढ । बेहोश स्वितिम कराया गया 
अनशन अवध 3, चाट्टे वह रूणण कितनी ही ज्यलन्त वार्मिक 
भावनावाला हो, चाहे वद्द अचेतनायस्थासे पूव अनशन दिलाने 
फ डिए आग्रह ही फ्या न करता रहा हो। क्‍योंकि परिणामादधी 
दशा क्षणमात्रम बदछ सकती एं। पहाँ विचाराफी वतसान 
म्विति अज्ञात है। 

जब रोगी सन्दिग्ध स्वितिम होता ए, पर पता नहीं चलता 
दि इसकी जन्‍्तम्चेनना जायूत है या मृच्छित, तव उसे इस वादे 
पर अनशम वपराया जाता € ऊ्रि यदि तुम्हारी अनशन हेनेझी 
भाषना ए और तुम्दारी जन्तर-अनुभूति जीपित ४ तो नुम्दारे 
लिए आमरण अनशन €। ज्ञाननेको यरात यह हे, यदि वह रोगी 
हीशम जाफर जनशन-्स्पोहुतिका परिचय न दे तो अनशन 
गाता यद पोषित नहीं झरते कि अमुक्ने आमरण अनशन छि 
८। पर बरुरेझ् विषय सा उस स्थितिम पहचे अन्य झ़िसी 
प्राणी ॥ विषयम दस निर्णय करनेका फ्या अधिकार रखते ई दि 
पर मरना घादवा है या चाहूता था। 

तराप्रयारद सरण-दानके यिपयम हमे और भी एज इृत्टि- 
पेघस सोघमा चाहिए। सरीवनफे शारीरिझ और मानसिर 


मेड | 
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कप्ठोंसे घवराकर मृत्युडी कामना करना महापाप दै- यह 
आचाय भिश्तु भी मानते थे और स्यात्‌ महात्मा गाधी भी। 
आचाय भिक्षुके विचारोंसे मरनेके लिए कोई अनशन नहीं ले 
सकता ओर अनशनमे भी शीघ्र मरनेकी कामना नहीं कर सकता। 
महात्माजीने तो अभयको ब्रतोमे स्वतन्त्र स्थान ही दिया है। 
हिंसा, असल आदिकी तरह भयको भी उन्होने एक पाप माना 
हैं। अब सोचना यह है, कुछ क्षणके लिए यह मान ही लिया 
जाय--बछुडा मरना ही चाहता था, तो यह सोचना होगा फि 
क्या बेदनासे घबडाकर मृत्युकी कामना करना कायरता और पाप 
नहीं 2१ उस स्थितिमे उसे मृत्युकी ओर ही ढकेलना फ्या उसकी 
फायर भसावनाओंफो योग-ढान करना नहीं ऐ ९ 

बझटा अयानी हैे। पर महात्माजी मनुपष्यके लिए भी वही 
नियम लाग फरते 8 । तभी यथा पिणए्ड तथा ब्रह्माण्ड' का नियम 
चरिताथ होता मलुप्य वेदनासे घबड़ाकर मरणकी कामना 
फरे और अर्टिसक उसे मृत्यु दण्ड दे, ये दोनो ही बाते चिन्त- 

यहै। 

यदि कहा जाय--कोड सदिन जिस पर अत्याचार ही रहा ह, 
मस्यये आत्म-इल्या ऊरले तो बह अहिसा ही है, बम हां ४ । एसा 
आचाय नियत भी कहते ढे और महात्मा गावी भी। बढ़ा क्या 
फप्टों न यवराहुर मरनेफी कामना नहीं टै ? नटीं। सती महिला 
क्र उन्‍था। मग्गेहों झामना नहीं टीती, उसका मानस सतात्य 
स्थाझा मर्ज सोजता2>। दूसरी बात-बढा सयका सबधा 
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अमभाय है।यह शारीरिझ था सानसिक कप्टोंसे घवराकर मृत्यु 
की ओर नद्दीं जा रद्दी है, बदा तो असीम आत्म-बढका परिचय 
है। यदि कद्ा जाय-चढ़ भी एक प्रकारफा भय है, तो यह 
बी आत्म-पतनका भय 2, जो झिसी भी विवेकशील व्यक्तिको 
हिंसा करनेसे; असत्य वोलनेमे, व्यभिचारके मार्गम जानेमे होता 
2। बह सोचती £ै मेरा सतीत्व नप्ट न हो। यहू असतीत्य 
का भप्र है, जो किसी भी हप्टिसे हेय नहीं कहा जा सकता। 
शारीरिक फप्टोस उयफर मरनेझी सोचना दूसरी बात दै। यही 
हृष्टि जामरण लजनशन करनेस है। चढ़ि कोई कप्टोसे ऋब्ररर 
मरने लिए अनशन फरना ४ तो बह अनशन ही नहीं है । 
जिसका सीयनसे सोह उुट जाता ८ और सृत्युदी अमिछापा जिसे 
परणा देती 2, राग-ठ प रदिव मध्यस्ू्य वृत्तिसे ल्यागफी कामना 
फरलेवाटा संनुप्य ही जनेशनऊा अधिकारी ?ै। अ्षम्त | 
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कष्टोंसे घबराकर सृत्युक़ी कामना करना महापाप है- यह 
आचाय भिक्षु भी मानते थे और स्यात्‌ महात्मा गाघी भी। 
आचाय भिक्षुके विचारोंसे मरनेके लिए कोई अनशन नहीं ले 
सकता ओर अनशनमे भी शीघ्र मरनेकी कामना नहीं कर सकता। 
महात्माजीने तो अभ्यको ब्रतोंमे स्वतन्त्र स्थान ही दिया है। 
हिंसा, असतद्य आदिकी तरह भयको भी उन्होंने एक पाप माना 
है। अब सोचना यह है, कुछ क्षणके लिए यह मान ही ढिया 
जाय--बछुडा मरना ही चाहता था, तो यह सोचना द्ोगा कि 
कया वेदनासे घबडाकर मृत्युकी कामना करना कायरता और पाप 
नहीं है? उस स्थितिमे उसे मृत्युकी ओर ही ढकेलना क्‍या उसको 
कायर भावनाओंको योग-दान करना नहीं है ९ 

बछुडा अज्ञानी है। पर महात्माजी मनुष्यके लिए भी वही 
नियम छागू करते है । तभी “यथा पिण्ड तथा बद्यण्डे' का नियम 
चरिताथ होता है। मनुष्य वेदनासे घबडाकर मरणकी कामना 
करे ओर अहिंसक उसे मृत्यु दण्ड दे, ये दोनों ही बातें चिन्त- 
नीय है। 

यदि कहा जाय--कोई बहिन जिस पर अद्याचार हो रहा दे, 
स्वयं आत्म-हत्या करले तो बह अहिसा ही है, घ्म ही है। ऐसा 
आचाय॑ भिश्ठु भी कहते हे और महात्मा गाधी भी। बहा क्या 
कष्टों परे घवराकर सरनेकी कामना नहीं हे ? नहीं; सती महिला 
के हृदयसे मसरनेको कामना नहीं होती, उसका मानस सतीत्व 
रक्षाका मार्ग खोजता है। दूसरी बात-वहा भयका सवथा 
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अभाव है। वह शारीरिक या सानसिक कष्टोंसे धबराकर रूत्यु 
की ओर नहीं जा रही है, वहा तो असीम आत्म-बढका परिचय 
है। यदि कहां जाय-यह भी एक प्रकारका भय है, तो यह 
वही आत्म-पतनका भय है, जो किसी भी विवेकशील व्यक्तिको 
हिंसा करनेमे, असत्य बोलनेमे, व्यभिचारके मार्गमे जानेमे होता 
है। वह सोचती है- मेरा सतीत्व नष्ट न हो। यह असतीत्व 
का भय है, जो किसी भी दृष्टिसे हेय नहीं कहा जा सकता । 
शारीरिक कष्टोंसे ऊबकर मरनेकी सोचना दूसरी बात दै। यही 
दृष्टि आसरण अनशन करनेमे है। यदि कोई कष्टोंसे ऊबकर 
मरनेके छिए अनशन करता है तो वह अनशन ही नहीं है। 
जिसका जीवनसे मोह छूट जाता है और मृत्युकी अभिलाषा जिसे 
प्रेरणा देती है, राग-द्व ष रहित साध्यस्थ्य वृत्तिसे द्रागकी कामना 
करनेवाला मनुष्य ही अनशनका अधिकारी दै। अस्तु | 
गाधीजी लिखते दे --डाक्टर रोगीको दु खमुक्त करनेके लिए 
चीरफाड करता है, इसलिए बह हिंसा नहीं करता। पर कम- 
सिद्धान्तमे विश्वास रखनेवाला व्यक्ति यह केसे माने कि हम किसी 
बछडेंको वा अन्य प्राणीको मरण देकर दु खमुक्त करते दै। यदि 
वह उससे भी दुखद योनिमे उत्पन्न होनेवाल्य है तो मरण देने 
वाला दु खसे महादु खमे ढकेल देता है, यह मान लेना ही होगा। 
हिंसाका सम्बन्ध भावनासे ही है, यह निष्कर्प भी निर्विवाद 
नहीं है। इतना तो अवश्य निर्विवाद है कि हविंसाका सम्बन्ध 
भावनासे भी दे अर्थात्‌ ी' सन्दिग्ध है और “भी? असन्दिग्ध 
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है। यदि ही? को मानकर ही चला जाय तो पाप और अधमंका 
कोई अस्तित्व ही नहीं रह जायगा | कसाई ओर चोर जसे अधम 
प्राणी भी यह कहकर हि हमारी भावना हिंसाकी नहीं है, मूक 
पशुओंसे ओर घनी-मानी सेठोंसे हमारा कोई द्रोह नहीं है, अन्य 
साधनोंके अभावमे हम अपने ग्रहस्थ-धर्मको चलछानेके लिए ऐसा 
करते हैं । 

अहनन भी फ्वचित्‌ हिंसा है। इस विषयमे:भी दोनों 
विचारकोंके दृष्टिकोण सबथा प्रथक्‌ रह जाते है। महात्माजीके 
विश्वासानुसार किसी कर कमंको यों ही देखते रहना हिंसासे 
योग करना दै। आचाय भिक्षुके मतासुसार मानसिक, वाचिक 
ओर कायिक प्रवृत्तिसे तटस्थ रहनेवाला व्यक्ति सम्मुख होनेवाले 
पापका भागी नहीं बन जाता | क्रूर कममे योग करनेवाला व्यक्ति 
पापी है। उपदेश-विधिसे किसीको क्रर कमसे हटानेवाल्य व्यक्ति 
धर्मी है। तटस्थ रहनेवाला व्यक्ति न पाषी है, न धर्मी है । 

अस्तु-बछडेके व तत्प्रकारके अन्य डउदाहरणोंके विषयमें 
आचाय भिक्ष और महात्मा गाधी अनेक अर्थोंमे एक दूसरेसे 
बहुत दूर रह जाते है । 

दोनोंके ही दृष्टिकोण विचारक पाठकोंके लिए मननीथ हे । 


दान-धर्म 


“बिना प्रामाणिक परिश्रमके किसी भी चर्ग मनृष्यको खाना देना 
मेरी अहिसा बर्दाइत नही कर सकती । अगर मेरा वश चले तो जहा 
मृफ्त खाना दिया नाता हूं, ऐसा प्रत्येक सदान्नत या अन्न छन्न बन्द 
करा द्‌ ।” 

( सर्वोदिय दिसम्बर ३८--गाघी वाणी पृ० १५३ ) 

“दुनियामें बिना शारीरिक श्रमके भिक्षा मागनेका अधिकार केवल 
सच्चे सनन्‍्यासीको हूँ। सच्चे सनन्‍्यासीको जो ईदवर-भक्तिके रगममें 
रगा हुआ हँ--ऐसे सन्‍्यासीको ही यह अधिकार हूँ । क्योकि ऊपरमें 
देखनसे यह भले ही मालूम पडता हो कि यह कुछ नही करता पर 
अनेको दूसरी बातोसे वह समाजकी सेवा करता हैँ, ऐसे सनन्‍्यसीको 
छोडकर कफिसीक्रो अकर्मण्य रहनका अधिकार नही हूँ ।” 

(विनोवाके विचार पृष्ठ १२०) 
ऊपरके उद्धरणोंसे यह स्पष्ट हो जाता हैं कि गाधीवादी 
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विचारधारामे--दीन अनाथोंको जो कुछ दे दिया जाता है चह 
परम धम है ऐसे विचारोको कोई स्थान नहीं। उसके अनुसार 
वह एक धम न होनेके साथ अधम भी है। जेसे कि शरणाथ्थी- 
केम्पमे भाषण देते हुए आचाय विनोबा भावेने कहा था-- 

&8 “बिता पर्याप्त परिश्रम किये लेनेवाले और उन्हे देनेवाले दोनों 
पाप करते हूं ।” 

अस्तु, आन्नाय भिक्ुने तत्मकारके दानको साव्य ( सपाप ) 
दान कहा दहै। दोनोंकी निर्णायकता दानके इस पहलू पर सर्वथा 
एकसी प्रतीत होती दे, किन्तु इस निर्णायकताके पीछे रहे दृष्टिकोण 
अवश्य भिन्‍न है 

गाधीवादी दृष्टिकोण कहता द्ै- तत्मकारकी दान-प्रथा देशमे 
द्रिद्रता और भिखमंगी बढानेवाली है। समाजस्थ प्राणी दान- 
जीवी होनेका अधिकार नहीं रखता ओर न किसीको उसे दान- 
जीवी बनानेका अधिकार ही है। किसी भी समाजमे तत्मकार 
के दानवीरों ओर दानजीबियोंका होना एक सामाजिक अभिशाप 
है। इसढछिए उक्तप्रकारकी दानप्रथा हेय और पापपूण है। 

अगचाय भिक्लु कहते हे “यह असंयमका पोपण है अतः यह 
किसी भी प्रकार मनुष्यको आध्यात्मिक उनन्‍्नतिकी ओर हे जञाने- 
वाढा नहीं हैं। दूसरे यह समाज-व्यवस्थाका भी अंग नहीं 
है। यह नेतिकता भी कसे माना जा सकता है। 
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दान्नके ,अन्यान्यू पहलुओं पर विचार करते हैं तो जहा तक 
सब्चे साधुका प्रएन है, दोनों द्वी विचारधाराएं मुक्तकण्ठसे उसे 
उप्ादेय मानती हैं। अतिरिक्त जहा लेने-देनेका प्रश्न है, वर्डा 
आचाय मिक्षुके, मतानुसार व्यवद्दार-सापेक्ष है । वह लोकदृष्टिमे 
नेतिकता और अनेतिकतामे विभक्त किया जा सकता है पर वह 
आध्यात्मिकताकी सीमामे नहीं छाया जा सकता। गाघी- 
विचारधाराके अनुसार जब बिना परिश्रम ल्यि देनासात्र ही 
वर्जित है, तब इतर दानका प्रश्न ही नहीं उठता । क्योंकि परि- 
श्रमके विनिमयमे जो दिया जाता है, वह दान कहा भी नहीं जा 
सकता। साराश यह हुआ--अधिकाशत दोनों विचार सर- 
णियोंमे हम एकरूपात्मकता ही पाते है। ह 

त्याग ओर दानमे आकाश-पातालका अन्तर 
त्याग और दान दोनों छ्वी सिद्धान्तोंमे स्वीकृत हैं। आचाय 
भिक्ठु एक उदाहरण द्वारा इसे स्पष्ट करते हुए 

कहते हैं -- 

पाच मिन्रोने चनोकी खेती की थी। सौभाग्यसे ५०० मन चने 
पंद[ हुए । पाचोने सोचा--घरमें घन बहुत्त है, इन चनोका हमें दान 
कर देना चाहिए । प्रथम मित्रने अपने सौ सन चन्ने भिखारियोमे 
बट दिये । दूसरेने भ्रपने हिस्सेके सो सन चने भुजवाकैर गरीबो'को 
वाट दिये, तीसरेने घूघरी (उबले चने) बनाकर और चौथने रोटिया 
बनाकर । पाचवे मित्रने अपने सो मन चनोके। जगहूमें हो परित्याग 
» कर दिया। उन्हे छूना भी अघरम समझा। 
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पहले चार मिच्रोने दान किया, पाचर्वेने त्याग । मोक्षका मार्ग 
त्याग ही है । 

ट्ाग ओर दानका विवेचन करते हुए सुप्रसिद्ध गाधीचादी 
विचारक आचाय विनोबा भावे लिखते है :--- 

“एक आदमीने भलेपनसे पैसा कमाया है। उसे द्रव्यका लोभ 
हैं, फिर भी नामका कहिये, खासा खयाल हुं। उसे ऐसा विश्वास 
है कि दाने धमंके लिए--इसीमें देशकों भी ले लीजिए, खर्च किया 
हुआ धन वापिस व्याज समेत मिल जाता है। इसलिए इस काममें 
वह खले हाथों खचे करता हूं । 

दूसरे एक आदमीन इसी तरह सचाईसे पैसा कमाया था। लेकिन 
इसमें उसे सनन्‍्तोप न होता था। उसने एक बार बागके लिए कुग्रा 
खुदवाया । कुआ बहुत गहरा था। ,.. कुआ जितना गहरा गया 
इन घीजो (मिट्टी, पत्थर) का ढूर भी उतना ही ऊँचा लग गया। 
मनहीमन वह सोचने लगा, मेरी तिजौरीम भी पंसेका एक एऐस। ही 
टीला लगा हुआ है, उसी भमनुपातस कसी और जगह कोई गड्ढा तो 
नहीं पड गया हो ?' इस विचारने उसपर अपना प्रभुत्व जमा लिया 
कि व्यापारिक सचाई! की रक्षा मेने भले ही की हो, फिर भी इस 
बालूकी बुनियाद पर मेरा मकान कब टिक सकेगा ? अन्‍्तर्म पत्थर, 
मिट्टी और मानिक-मोतियोमें उसे कोई फर्क दिघाई न दिया। यह 
पोचकर कि फिजूछका कूडा-कचरा भरकर रखनेमें वया छाभ, उसने 


१--भिक्षु यश्ञ रसायन गीति १५, पृष्ठ ५२ 
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अपना सारा घन गयगामें बहा दिया। उससे कोई कोई पूछते हें 
दान क्यो न कर दिया ?” वह जबाब देता हैँ, 'दान करते समय “पात्र! 
तो देखना पडता हुँ । अपात्रका दान देनसे घमके बदले अधमं होने 
का डर जो रहता हूं। मुझे भनायास ग्रगाका "पात्र मिल गया। 
उसमें मेने दान कर दिया ।! इससे भी सक्षेपर्में वह इतना ही कहता 
हे--कूडे-कचरेका भी कही दान किया जाता हूँ ?! उसका अन्तिम 
उत्तर है 'मोत । इस तरह उसके सपत्ति त्यागसे उसके सब 'धगोने' 
उसका परित्याग कर दिया । 

पहली मिसाल दानकी हैँ, दूसरी त्याग की। आजके जमान में 
पहली मिसाछू जिस तरह दिरू पर जमतो है, उस तरह दूसरी नही । 
लेकिन यह हमारी कमजोरी हूँ ।” 

“पुराने जमानेनें आदमी भौर घोड़ा अलग अलग रहते थे । 
कोई किसीके अधोन न था। एक बार आदमोके कोई एक जल्दीका 
काम आपडा । उसने थोडी देरके लिए घोडसे उसकी पीठ किर।ये 
पर मांगी । घोडेने भी पडोसीके घमंको सोचकर आदमीका कहना 
स्वीकार कर लिया। आदमीने कहा--'लेकिन तेरी पीठ पर मे यो 
नद्वी बंठ सकता, तू रूगाम लगाने देना तभी में वंठ सकगा ।! लगाम 
लगाकर मनृष्य उसपर सवार हो गया और घोडेने भो थोड़े समयम 
उत्तका काम वजा दिया। अब करारके म॒त्ताबिक घोडेकी पीठ खाली 
करनी चाहिए थी पर आदमीसे लोभ न छूटता था। वह कहता 
है .«हो, तुंने मेरी खिदमत को हे (और आगे भी करेगा), 
इसे में कभी न मूलूगा । इसमे बदलेगें में तेरी खिदमत करूगा। 
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: -वैरे लिए घुडशाल बनाऊ गा, तुझे दाना-घास दु गा, पानी पिलाऊगा, 
-खरहरा करूँगा, जो कहेगा वह करूँगा पर छोडनेकी बात मृभसे मत 
कहना ।' घोडा त्याग चाहता था, आदमी दानकौ बातें कर॑ रहा 
था। भले श्रादमी, कमसे कम अपना करार तो पूरा होने दे ।” 
न अप (विनोबाके विचार पृष्ठ ४-६) 
एक व्यक्तिने सी मन चने जंगलंमे छोड़ दियें और एकने 
+ अपना धन गंगामे विसर्जित कर दिया। स्बंसाधारणसे यदि 
एकाएक पूछा जाय, चनेके पांच व्यापारियोंमें और दो धेनिकोंमे 
[मूल कोन हुक, तो स्यात्‌ तत्काछ उत्तर होगा- मूख वही दो है, 
नहोंने चने ओर घन खेत और गंगामे विसर्जित॑ कर दिये। 
जो त्र अपने काम आये, न समाजके | धन और चनोंका सर्वथा 
, दुरुबयोग हुआ। आचाय भिक्षु और विनोबा भावेका जो 
निर्णय था; वह्‌ बताया ही जा चुका है। तत्त्व-दष्टि और छोक- 
दृष्टिका भेद दो मनीषियोंके चिन्तनमे स्पष्ट हो जाता है । 
प्र्यक्ष दही मनुष्यक्रे लिए सब कुछ नहीं दै। उसका मूल 
ध्येय तो परोक्षके गे छिपा है। परोक्ष-साधनाके लिए त्याग 
अधिक विशुद्ध रह सकता द्वै । दानमें देश, काल, पात्रकी अनि- 
वाय अपेक्षा रहती है। कीति व सम्मानकी भावनाका आवरण 
भी उसे दूषित कर देता है। व्यागका तेज इन बहुत-सी उपा- 
मियोंसे अछुता रह जाता है । 
खेतमे चनोको छोड़ देना ओर गंगामे धनको प्रवाहित कर 
देना त्यागको समभनेके स्थूछ उदाहरण हैं ।' त्यागंका प्रमुख हाद॑ 


दान-पर्म ८५ 
तो असंभह-बृत्तिमे निहित दे ही। आवश्यकताओंको कम करने 
और संग्रहक्ी छाह्साकों समाप्त करने मे ही त्यागके विराद 
. दर्शन है । 


2.०8 /- 
८८ आचाय॑ भिक्ष और महात्मा गाघी 


जि ) हे 
माके (मक्‍्खीमार) मक्खियोंकों मारनेके लिए मंडरा रहे है । 
उक्त स्थितियोंमे साधु अहिंसा-धमका पालन केसे करेंगे। 

, महात्मा गाधीके सामने भी इसप्रकारके प्रश्न आयें । उन्होने 
उनका क्या समाधान किया, यह निम्न उद्धरणमे पढ़ें :--- 

।. एक भाई पूछे छे ->'नाना जतुओं एक बीजानो आहार करता' 
अनेक बार जोइए छीए। मारे त्या एक घरोछी' ने एवो शिकार करता 
रोज जोउ अने बिलाडीने पक्षीभो तो । शु ए मारे जीया करवो ? 
बने अदकावता बीजानी हिंसा करवी ? आधी हिंसा अनेक यया ज करे 
छें, आमा बापण श्‌ करव्‌ ?” 

उ०--में भावी हिंसा नयी थती जोई शु ? घणीयें वार घरोलोने 
वादानों शिकार करती श्रने वादाने बीजा जस्तुश्ो नो शिकार करता में 
जोया छे । पण ए 'जीवों जीवस्य जीवनम्‌' नो प्राणी-जगतनो कायदो 
प्रटकावबानु मने कदी कतंव्य नथी जणायु । ईइवरनी ए भगम्य गूच' 
उकेलवाना हु दावों नथी करतो । पण एवी हिंसा जोर्ई जोईने मने 
तो प्रतीत याय छे के, पश॒ बने ऊतरती योनिनों कायदों ते मानव- 
योनिनों कायदों नथी, माणसे ती सती थी प्रयत्न करोने पातानोी अन्दर 
रहेला पशनें जीतवानों अने तेने मारीने शआत्माने जीवतो राखवानों 
प्रयत्तन करवानों छे। पोतानी आसपास चाली रहेला हिताना दावा- 
नऊ मायी अहिसानों महामन्त्र शीखवानों छे | एटले माणसे जो पोतानी 
प्रतिष्ठा समर्जे भझने पोतानु जीवनकाय कछीजाय तो तेणे हिसामा पाते 


१--छिप कली 7>-गांठ ३--जा गदकता 
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भाग लेता भटकव्‌ अने पोताधी थी ऊत्तरता अथवा पोताने ताबेना' 
प्राणिश्नोने कनडता' अटठकवु ए आदश ए पोताने माटे ज राखी शके 
छे अने काई नहि तो पोताघा थी नबला पोताना बधुभोने कनडतोतों 
ते भ्रटकी शके छे श्रने ए पण आादहं,--कारण तेये सपुर्गपण् पालवाने 
माठे तेणे सतत दिनरात प्रयत्न ज चालू राखवो रह्मो, त्यारे कोई 
दिवस ते तेने पहोची शकशे । आमा पूरी सफलता तो त्यारेज मली 
शके के, ज्यारे माणस मोक्ष मेलवी देहना तमाम बघनथी मुक्त थाय ।” 
ता० १८-४-२६. (महात्मा गाघी द्वारा लिखित अहिसा पृ० २७) 
अहिसाके एक ही पहलू पर आचाये भिक्षु चूहे और बिल्लीके 
उदाहरणसे सोचते हैं, मद्दात्मा गाधी छिपकली और अन्य छोटे 
जीव-जन्तु तथा बिछी ओर कबूतर आदि पक्षियोके उदाहरणसे। 
सोचनेका प्रकार ओर निर्णायकता समान सी है। अहिसाकों 
समभनेमे दोनोंकी द्वी दृष्टि पंनी रही है दोनोके ही निर्णयमे 
अहिंसा व दयाका व्यामोह नहीं किन्तु गम्भीर चिन्तन है । 


कड:सफकफसससइऊकअसकअइनं् नह... 


१--आ श्रित २--पीडा देना 


भाण-रक्षा 


प्राण-रक्षाके विषयमें आचाय भिक्षके विचार बेजोड़ अर्थात्‌ 
निराले है। उन्होंने माना था--जीना और मरना आत्माके 
मौलिक प्रश्न नहीं है । यह एक चक्कर है, जिसमें कमलिप्त आत्मा 
विवशतया भटका करती है। मरणके बाद जीवन ओर जीवन 
के पश्चात्‌ मृत्यु दै। आत्माकी गम्भीर समस्या तो आत्मगुणोंके 
विकास ओर हासमे है। किसी आत्माको पतित होनेसे बचा 
लेना ही वास्तविक दया दै। प्राण-रक्षा उसका आनुषद्धिक फल 
है। उन्होंने अपने इस तथ्यको तीन दृष्टान्तोंसे सवेसाधारणको 
सममाया | 
( १) 
एक सेठकी दुकानमें साधु ठहरे थे। रातको कुछ चोर 
आये और तिजौरिया तोड़कर घन ले जाने छगे। साधु जग 
पड़े। उन्होंने चोरोंको उपदेश दिया। चोरोंका 
तीन दृष्टान्त हृदय बदला, उन्होंने जीवनभरके लिए चोरी 
करनेका परित्याग लिया। इतनेमें प्रात काल 


१--भनुकर्पा गीति ४ 
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हुआ। सेठ दुकानमे आया और सारी घटनासे अवगत हुआ | 
साधुओके श्रति उसने असीम क्ृतज्ञता प्रकट की ओर कहा-- 
आपने मेरे धनकी रक्षा नहीं की, भेरे प्राणोंकी रक्षा की दे, आप 
परम दयाल हैं। 

यहा साधुओंके उपक्रमसे दो काय हुए। चोरोंकी आत्मा 
पापसे अर्थात्‌ पतनसे बची और सेठका धन बचा। यहा धर्म 
केवछ चोरोंकी आत्माका जो उत्थान हुआ, वही है न कि सेठकी 
आत्माको जो छुख मिला वह , वह तो केवछ आनुषज्ञिक फल- 
मात्र हे। 


( २) 

एक कसाई कुछ बकरोंको लिए जा रहा था। रास्तेमे साधु 
मिले। साधुओने कसाईको उपदेश दिया, हिंसाके बुरे फलछ 
बतलाये । कसाईका हृदय बदछा और उस्रने जीवनभरके लिए 
बकरे न सारनेका संकल्प किया। 

यहा भी दो प्रतिफल हुए--कसाई पतनसे बचा और बकरो 
की जान बची। फसाईका आत्मोत्थान धम है, बकरोंका जीवित 
रहना प्रसज्ञोपात्त फल दै। 

यहा जब प्रश्न सामने आता है, यदि सेठका धन बचना 
ओर बकरोंका जीवित रहना भी धमके अन्तर्गत मानलिया जाय 
तो कया आपत्ति है अर्थात्‌ मान ही लेना चाहिए। 

इस प्रश्कका समाधान तीसरा दृष्टाल्त है। 


९२ आचाय॑ भिक्ष्‌ और महात्मा गाँधी 


( ३) 

साधु बाजार भे किसी दुकान पर ठहरे हुए थे। रातका 
समय था। सडक पर कुछ उ्यक्तियोंकों हंसी-ठट्ठा करते हुए जाते 
देखा। साधुओंने अपने विशद ज्ञानसे जान लिया, ये कहीं 
वेश्याके यहा जा रहे हे । साधु उन्हे उपदेश करने छगे। धीरे- 
धीरे विपय वेश्या-गसनका आया ओर उन्होंने उसकी बेहद बुरा- 
इया उन्हें समफाई'। उनका हृदय बदछा और उन्होंने वेश्या- 
गमनका सवथा परित्याग किया। इतनेमे इन्तजारमे बेठी वेश्या 
ऊबकर उन्हें खोजते-खोजते बहा पहुची और उन्हे चलनेके लिए 
कहा | उनके इनकार करने पर साधुओं पर ओर उनपर भल्लाती 
हुई पासके किसी कुएं में जाके गिर पडी। 

यहा भी दो काय हुए--उन व्यक्तियोंका आत्म-उत्थान और 
वेश्याको हिंसा। यदि पूर्वाक्त ऋष्टान्तोंम दोनो श्रतिफल घमके 
अन्तर्गत मानलिये जाते है ओर यदि उस छाभके भागी साघु है 
तो यहा साधुओको घमंके साथ-साथ वेश्याकी हिसाका भागी भी 
बनना पडेंगा। 

अस्तु-रक्षाके प्रझगमे आपका निणय था--आवतायी 
आत्माको पापोंसे बचाया जाता हे और बह भी अहिसात्मक 
तरीकोस , वही वास्तविक दया हे, जो आध्यात्मिकताकी कोटिमे 
आ सकती हे । शेंप दया जिसमे केवलछ शरीर-रक्षाका ही उद्देश्य 
है, मोहयुक्त और सामारिक अर्थात्‌ ऐहिक हे । 

इस विपयमे उन्होने दूसरी देन दी--“वचाओ” की अपेक्षा 


प्राण-रक्षा ९३ 


"न मारो! का सिद्धान्त व्यापक है, वह अपूर्ण है, यह पूर्ण दे । 
क्योकि बचाओका प्रचार करनेवाला व्यक्ति किसी अंशमे “मारो? 
का अभिप्राय भी स्वीकार कर लेता है। यदि नहीं तो वह सत 
मारोका ही प्रचार क्यों नहीं करता, जिसमे बचाओका विचार 
स्वत अन्तर्गभित हो जातादहै। अत "मत मारो” का विचार 
ही युक्ति व सिद्धान्त-सिद्ध होनेके कारण उपादेय है। 
अस्तु--सारे तथ्यको हम इन शब्दोंमे दुहरा सकते हैं-- 
आत्मोत्थानका अहिसात्मक सहयोग द्वी तात्तिक दया दै। 
असपयमी प्राणियोके प्रति किया गया भोतिक सहयोग सात्र व्यव- 
हार-दया ढै। उसकी उपयोगिता सामाजिक व्यवहार तक ही 
सीमित है। मोक्ष-सार्ग तो केवछ आध्यात्मिक दया ही है। 
आचाये भिक्षुकी तरह महात्मा गाधीने भी दया व रक्षाके 
विषयमे संसारको एक नया विचार दिया, जो सवसाधारणकी 
प्रचलित धारणाके नितान्‍्त प्रतिकूल है । बह 
गान्धी-दाष्टिकोण श्री भिशक्षुकी विचार-धारामे क्‍्वचित्त्‌ स्वत 
समाहित होता हू और फ्वचित्‌ सवंथा 
पृथक अस्तित्व रखता है। यहा हमे रक्षाकायकों दो दृष्टियोंसे 
देखना पडता है, साध्य- जिसे बचाया जाता है, साधन-- 
जिस प्रकारविशेषसे वचाया जाता है। आचार्य भिक्षुके 
सतानुसार धर्मदृष्टि प्राणरक्षामे साध्य व साधन की शुद्धता 
अनिवाय्यंत आवश्यक मानती है अर्थात्‌ साधन अ्िसात्मक 
हो ओर संयमी । छोक - व्यवहार प्राण - रक्षाकों साध्य व्‌ 


है 


९४ आचाय॑ भिक्षु श्रोर महात्मा गाघधी 


साधनकी विशुद्धताके कठघरेमें नहीं बाधता। व्यावहारिक 
बातावरणमें साध्य-साधनकी शुद्धता अनिवाय अपेक्षा नहीं 
रखती । वहा यह साना जाता है--एक वधिक किसी निरपराध 
व्यक्तिकी पीठमे छुरा भोक रहा है, वह यदि उपदेशमान्रसे 
अपना ऋृतट नहीं छोडता तो बलात्कार भी वहा प्रयोज्य है। 

गाधीजीके विश्वासाजुसार प्राण-रक्षामे अहिंसात्मक स्राधन 
की अनिवाय आवश्यकता है | 

साधन-शआुद्वि पर बल देते हुए वे कहते है-- 

“मछली खानेवालेको जबदंस्ती मछली खानेसे रोकनेम बहु 
ज्यादा हिसा है..,.........जवर्दस्ती करनेवाला घोर हिसा करता 
हैँ । बलात्कार अमानुवी कर्म हे ।” 

“तब क्या गायकों बचानेके लिए में मुसलूमानोंसे छड गा या उनकी 
हत्या करूया ? एंसा करके तो में मुसछमान और गाय दोनोका ही 
दुश्मन बनूगा ।” 

“यह तो कहीं नहीं लिखा कि अहिसावादी किसी आदमीको मार 
डाले। उसका रास्ता तो सीधा हैँ। एककों बचानेके लिए वह 
दूसरेकी हत्या नहीं कर सकता। उसका पुरुषा्थ और कतंव्य तो 
केवल विनम्रताके साथ समभाने-बुकाने' में हैं ।” 

भाई, पिता, पति या मित्र अपने प्राश्वित व आक्रमणकारीके बीच 
या 5 8 कम 

१०--हिन्दुस्हान ,,,... २--हिन्द-स्वराज्य पृष्ठ ७७ 

३--हिन्द-स्वराज्य पृष्ठ ७९ 
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खडा हो जाय । या तो भाक्रमणकारीकी उसके बुरे उद्देश्यसे उसको 
समझाकर दूर कर देगा अथवा उसे रोकनेमें अपनेको उसमें खत्म होने 
देगा। इस तरह जीवन देकर न केवल वह अपने कतेंव्य को ही पूरा 
करेगा, पर अपने आश्रित को भी नया बल देगा जो कि अब शील- 
रक्षा कैसे करती, यह जानेगा' |” 

“तो क्‍या हमें भी अपराधीकी पीठमें छुरा निकालकर भोक देना 
चाहिए ? में समझता हु, यह रास्ता भी गलत होगा । हमारे लिए 
एकमात्र ठीक रास्ता यही होगा कि दुष्टता करनेवाले से कहें कि वह 
निर्दोष रक्तसे हाथ न रंगे और यदि ऐसा करते समय हम स्वय उसके 
कोप-भाजन बन जाय तो हमें उसका स्वागत करना चाहिए |” 

उक्त उद्धरणोंसे हम स्पष्टतया इस निर्णय पर पहुचते है कि 
किसी भी स्थितिमे महात्माज़ीको हिंसात्मक साधन स्वीकाय नहीं 
था , चाहे एक मुसलमान एक गायको मार रहा है, चाहे कोई 
दुए किसी बहिन पर बलात्कार कर रहा है और चाहे किसीकी 
पीठमें कोई छुरा भोंक रहा दे । 

उक्त दृष्टिकोण अहिंसा व धमके क्षेत्रम सवथा क्रान्तिकारी 
और आचाय भिक्षुके विचारोंके साथ सोलह आने सामंजस्य 
रखनेवाछा था। इस दृष्टिकोणके कारण दोनों ही विचारकोंको 
स्वंसाधारणके असीम विरोधका सामना करना पडा । सवब- 
साधारणके द्वारा आचाय भिशक्ष दयाके विध्वंसक, अहिसाके 


रै--दिन्दुस्तान ..,... २--हिन्दुस्तान,,,,.. 


९६ भ्राघायं भिक्ष और महात्मा गराधी 


उत्थापक माने गये। महात्मा गाधीको तो हिन्दू-मुस्लिम संघप 
में साधन-शुद्धि पर जोर देते हुए अपने प्राण ही न्‍्योछ्वावर कर 
देने पड़े । 

आचाय भिक्षुको अपेक्षा महात्मा गाघीका दृष्टिकोण अधिक 
आग्रहपरक था। आचाय भिक्ष केबल अहिंसा ओर हिसाका 
विवेचन ही करते थे। वे कहते थे कि यथासंभब अहिसात्मक 
साधनको ही काममे छो। यदि तुम्हें कही पर हिंसात्मक साधन 
की अनिवाय आवश्यकता प्रतीत होती हे और तुम उसे कामसे 
लेते तो उसे हिसात्मक ही समझो । 

महात्मा गाधीने तो मानव-प्राण-रक्षाके सम्बन्धम अहिसा- 
त्मक सावनको ही प्रयोगमे छानेका आग्रह किया। उनका विश्वास 
था--सानव-मानवके पारस्परिक व्यवहारमें हिंसात्मक साधनकी 
नीतिके रूपम भी कोई उपादेयता नहीं है । 

सावनके विषयमे दोनो विचारकोकी दृष्टिम जितनी एका- 
त्मकता है, साध्यके विपयमे उतनी ही प्रथकृता । आचाय भिक्षु 
का मत था--साध्य अर्थात्‌ जिसकी रक्षाकी जाती ढे, यदि बह 
पृण संयमी है तो वह रक्षा अध्यात्म-धम ढे। यदि वह असंयमी 
अर्थात्‌ हिंसा, असत्य, चौय्यमे सूक्ष्मतः या विशेषतः प्रवृत्ति 
करनेवाला है तो वह रक्षा वर्माठुमोदित नहीं हो सकती। यदि 
वह सामाजिक दृष्टिसे नीतिपरक हे तो अवश्य समाज-धमे या 
व्यवहार-वर्म कही जा सकती हे। 

गावीजीने सवत्र सेवा-चमको महत्त्व दिया। उनके विचारों 
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में साध्यके विषयमे संयमी और असंयमीके दो विकढप नहीं थे; 
ऐसा लगता है। कुष्टीकी सेवा वे स्वयं करते रहे है। पडोसी 
और दीन-दुःखियोंकी सेवाकों उन्होंने परम धम्म बताया दै। 
आचाय भिक्षुने सेवाके भी दो भेद बताये--एक आधिभोतिक, 
एक आध्यात्मिक। फ्रिसी पडोसी व दीन-दु खीकी शारीरिक 
परिचर्या भोतिक सेवा है और किसीको आत्म-पतनसे वचाना 
व किसी पतितकी आत्माको ऊँचा उठाना आध्यात्मिक सेवा है। 
भौतिक सेवा समाज-धम और आध्यात्मिक सेवा मोक्ष-धम है। 

'मोक्ष-धर्म और समाज-वम' प्रकरणमे यह बताया गया था, 
महात्मा गाधी द्वारा व्यवह्त वर्म-शब्द व्यापक है। कहीं वह 
मोक्ष-धरमके अर्थमे है ओर “बन्दर - श्राण - हरण” आदि बहुतसे 
प्रसंगोंम सामाजिक कत्तेव्यके अथमे। यह तो नहीं बताया जा 
सकता, उनका सेव्के विषयमे व्यवह्ृत वम-शब्द किस अथका 
ग्योतक है। हा, इतना अवश्य छिखा जा सकता है, यदि सेवाके 
प्रसंगम उनके धम-शब्दका हादे भौतिक और आध्यात्मिकके भेद 
से उभयात्मक रहा है, तो दोनों विचार-सरणिया एक रूप हो 
जाती है और मोक्ष-धमके अथंमे ही यदि वह प्रयुक्त है तो दोनो 
विचारधाराएँ पुथे ओर पश्चिसकी तरह सबंथा प्रथक्‌ र्ह्‌ 
जाती हैं । 


प्रिशिष्ट :१: 
( आचार्य भिल्लु ) 


हिंसा री करणी में दया नहीं छे, 
दया री करणी में हिसा नाह। 
दया ने हिंसा री करणी जुई छे, 
ज्यू. तावडो ने छाह ॥। 
(झ्नुकम्पा नवम गीति गाथा ७० वी) 
भावाथ-हिसायुक्त कार्योमे दया अर्थात्‌ अहिंसा या धर्म 
नहीं हो सकता और दयाके कार्याँमें हिंसाका कोई स्थान नहीं 
होता। दया और हिंसाके कार्य ऐसे पृथक्‌-प्थक्‌ है, जेसे धुप 
ओर छाया । 
जिन मारग री नीव दया ऊपर, 
खोजी हुवे ते पावो। 
जो हिंसा किया घमं हुव॑ तो, 
जल मधिया घी आावेँ॥। 
(अनुकम्पा नवम गीति गाथा ७४ वी) 
भावाथ--जन-धममंकी नींव दया पर अवस्थित है। जो 
खोजता दे, वह्‌ पाता है। जल-सन्थनसे यदि घी निकछता हो 
तो द्विंसा करनेसे धममं दो सकता है। अर्थात्‌ हिंसामे धर्म हो ही 
नहीं सकता | 
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और वस्तु में भेरू हुवे, 
पण दया में नही हिसा रा भेल । 
पूरव ने पश्चिम रो मारग, 
क्णि विधि खाव॑ मेल ॥। 
(अनुकम्पा नवम॒ गीति गाधा ७१ वी) 
भावाथ--और बहुत सी वस्तुएँ परस्पर मिलकर एक हो 
सकती है पर दयामें हिंसा नहीं मि् सकती । पूषे और पश्चिम 
के माग परस्पर केसे मिछ सकते है। 
देश थको दया श्रावक पाले, 
तिण ने पिण साध बखाणं । 
श्रावक हिंसा करे घर बंठो, 
तिणम॑ धर्म न जाण॑॥। 
(अनुकम्पा नवम॒ गीतति गाथा १३ वी) 
भावाथ-मृहस्थ आशिक द्याका पालन करता है, वह भी 
प्रशंसनीय है पर ग्रहस्थ जो हिंसा करता है, उसमे कभी धम 
नहीं होता । 
ग्र्थ अनर्थ हिंसा कीघा, 
अहित रो कारण तास। 
धमं र॑ कारण हिसा कीधा, 
बोध - बीज रो नाश ॥॥ 
(अभनुकम्पा नवम गोति गाथा ४८ वी) 
भावाथ- हिंसा चाहे सप्रयोजनकी जाती है या निष्प्रयोजन 
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आंत्माके लिए अद्दितका ही कारण है। धर्मोपाजनके लिए जो 
हिंसा करता है, उसके तो वोध-वीजका ही नाश हो जाता है। 

सवंदा, सर्वप्रकार' से, किसी' प्रकारके जीवको भय उत्पन्न 
न करना, अरिहन्त भगवानने अभयदान बतलाया है--यह भी 
दयाका ही नाम है । 

दया-द्या सव कोई चिह्लाते हैं- दया ही वास्तविक धम है, 
यह ठीक है परन्तु जो सच्ची दूयाको जानकर उसका पालन करता 
है, मोक्ष उसीके नजदीक होता है । 

भय दिखाकर, जोर-जबर्दस्‍्ती कर, छोभ-छाछ्च देकर या 
ऐसे ही अन्य उपायणोेसे दया पछवाना कोई दया-धम नहीं है। 
यह तो दूसरेके लिए अपनी आत्माका पतन करना है। दया 
हृदयकी चीज है, वह वाहरसे ठ्सी नहीं जा सकती | 

अहिंसा आत्म - शुद्धिका अनन्य साधन है। जिसमप्रकार 
उच्च स्थान से जल ढलकर नीचे गिर पडता है, उसी प्रकार अहिस। 
से निरन्तर भावित होनेवाले प्राणीके कम ढल जाते है। अहिंसा 
की उपासनाका ध्येय केवल आत्म-शुद्धि ही हे। आत्माकी पवि- 
ब्रताम सहायक दोनेसे अध्ठिसा उपास्य है। 





१--मन, वचन काया द्वारा करने कराने और अनुमोदन रूप । 

२>--पृयवीकाय, जलकाय, वायुकाय, अ्रग्निकाय, वनस्पतिकाय और 
त्रसकाय (इलते-चलते प्राणी )--ये छ प्रकारके जीव जैन-शास्त्रो 
में बतलाये गये हे ( 
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खाते-पोतेे, उठते-बठते, चलते-फिरते साध्ठ द्वारा जीबोंका 
नाश होता है फिर भी वह सम्पूर्ण अहिंसक ही है क्योंकि अन्तर- 
वृत्तियोके निरोधके कारण वह हिंसाकी जरा भी भावना नहीं 
रखता। वह हिसासे सब प्रकारसे निवृत्त हो चुका होता हे तथा 
आत्म-जायृति पूर्वक बचनेका प्रयत्न करता रहता है | इस पर भी 
अपने अपने निभित्तसे जीव मरते ही रहते हे, उसका पापी वह 
नहीं कहलछा सकता | 

हे भव्य ! तुम वृक्षादिको न कादनेका ब्रत लेते हो, वृक्षोकी 
रक्षा द्वोती है, ताछाब, सर आदि न सुखानेका नियम करते हो 
ताछाव जल्से परिपूर्ण रहता है, छड़डू आदि मिठाई खानेका 
परितद्याग करते हो, मिठाई बचती है, दव रूगाने, गांव जलाने 
आदि सावगद्य कार्यो का त्याग करते हो, इससे गाव जगल आदि 
की रक्षा होती है। तुम चोरी करनेका त्याग करते हो) दूसरोंके 
धनको रक्षा होती दै। परल्तु वृक्ष, ताछाब, लड़डू, गाव आदिके 
इस प्रकार बचनेसे तुम्हें धम नहीं हे, न घनकी रक्षा पर धनीके 
राजी होनेसे | तुम्हारा धम इन सबसे परे--तुम्दारे आत्म- 
संयम--तुम्हारी पापोंसे विरतिमे दै। तुम ब्रत-प्रहण कर अन्त 
को दूर करते हो, आते हुए कर्मो को रोकते हो, वेराग्यसे आत्माको 
भावित करते हो, इसीसे तुम्हें धम है--तुम्हारी आत्माका 
निस्तार है । 

( श्रीमद्‌ प्राचार्य भीखणजीके विचाररत्नसे ) 
आचाय भिक्ठु अपने प्रतिपाद्य तत्त्तको बहुधा दृष्टान्तकी 
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भाषामे समझाया करते थे। उनके दृष्टात जन-मानसको छ देने 
वाले होते थे। उनमेसे कुछ एक नीचे दिये जाते हैं -- 
दो पत्नियां 

एक सेठके दो पत्निया थीं। एक आत्म-तत्त्वकी सममनेवाढी 
पण्डिता थी ओर दूसरी केवछ छोक-व्यवहारको सव कुछ सममने 
वाली। सेठका शरीरान्त होने पर पहली यह मानकर कि शरीर 
नश्वर है, इसके लिए मोह करना कर्म-वन्धनका हेतु है, चुपचाप 
गीतराग जनोका स्मरण करने छगी । दूसरो छाती-माथा कूटने 
लगी और “हा अरे! 'हो अरे! कर चिल्लाने छगी। आनेवाले 
छोग कहने छगे--यही पतिभक्ता है, इसी वेचारीको दु ख हुआ 
है। उसके (दूसरीके) तो वह छगता ही कया था। 

तात्पय--मोक्षदृष्टि छोकटछ्टिसे सबथा प्रृथक्‌ है। तत्तवज्ञ साधु- 
जन उस स्थितिमे पहलीकी ही प्रशंसा करेंगे । 

( भिक्षु यशरसायन गीति १२ वी) 
पाच रोटिया 

एक व्यक्ति रोटिया बना रह्दा था। एक रोटो बनाकर उसने 
चूल्हेके पीछे रखली। दूसरी रोटी तवे पर सिक रही थी और 
तीसरी अंगारों पर। चोथीका आटा उसके द्वाथमे था और शेप 
पाचरवींका भींगा आटा कठौतीम रखा था।! 

इतनेसे एक कुत्ता आया। कठौतीसे लोईको उठाकर ले 
भागा। वह व्यक्ति भू'कछाकर ज्योका तयों उठा और उस कुत्ते 
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के पीछे दोडा | ब्रामदाहके द्रवाजेसे ज्योंही गलीमें उतरने छगा, 
टोकर खाकर ऐसा गिरा कि द्ाथकी ढोई सिट्टीमे मिल गई । पीछे 
से एक विहली आई, चुल्हेके पीछेकी रोटीको उठाकर चम्पत हो 
हो गई। तवेकी तवे पर अंगारोंकी अंगारों पर जल गई। व्यक्ति 
हेरान होकर सोचने छगा- एक नष्ट नहीं होती तो पाचों ही नहीं 
होती । 

तात्यय--अहिंसा, सत्य, अचौय; ब्रह्मचय और अपरिग्रह-- 
ये पाच महात्रत हे । इनका परस्पर अविनाभाव सम्बन्ध दै। 
अर्थात्‌ इनमेसे किसी एक ब्रतके दूटते ही शेष चारों भी नहीं रह 
सकेंगे। अत. कोई व्यक्ति यह दावा नहीं कर सकता--मे चार 
तोन आदि महात्रतोका पूर्णरूपसे पालन करता हू। 

यही उक्त दृष्टातका हाद है । 

( भिक्ष्‌ यशरसायन दृष्टान्त ४१ ) 
पतिका नाम नाश 

किसी पुरुपने किसी ख्रीसे पुछा--क्या तुम्हारे पतिका नाम 
नाथू है ? उसने उत्तर दिया--कौन कहता दे मेरे पतिका नाम 
नाथू है । पुरुषने कहा--क्या पाथू है ९ वह बोलो-- में नही जानती 
कौन बेचारा पाथू दे । पुनः पुरुषने कह्या--क्या तुम्हारे पतिका 
नाम पेमा दे ९ वह कफलाकर बोछी-क्यों हे मेरे पतिका नाम 
पेमा। इस तरह अनेक नाम लेते लेते जब सदह्दी नाम आया तो 
बह चुप रह गई। इससे व्यक्तिने उसके बिना बोले ही समझ 
लिया--उसके पतिका नाम यह है। 
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तात्पय--कुछ छोग कुपात्र दानमे भी पुण्य मानते हैं परन्तु 
जन-समूहमे ऐसा कहना नहीं चाहते लेकिन पृछनेवाला चतुर 
होता ढै। उनके न कहने पर भी उक्तप्रकारसे उनकी मान्यता 
समम लेता है । 
( भिक्ष यशरसायन दृष्टान्त १६ ) 
वहुतसे लोग त्रत और अब्नतकी प्रथक्‌ प्रथक्‌ विवेचना नहीं 
करते। वे प्रवृत्ति और निवृत्तिकों एक कर देते द्दै। वस्तुत 
प्रवृत्तिके स्थान पर प्रवृत्ति है और निवृत्तिके स्थान पर निवृत्ति । 
दोनोंको एक मान लेनेमे दोनोंका ही महत्त्व नष्ट हो जाता हे। 
घीके स्थान पर घी है ओर तम्वाकूके स्थान पर तम्बाकू। दोनों 
का मेल कर देनेसे न धी रहता है, न तम्वाकू। 
(भिक्षु यध्रसायन दृष्टात १९) 
धमदान वही है, जिसमे चित्त, वित्त और पात्र अर्थात्‌ देने 
वाला व्यक्ति दिया जानेवाछा द्रव्य ओर लेनेवाला पात्र तीनों शुद्ध 
हों। तीनोंम यदि एक भी अशुद्ध द्वो तो वह धम-दान नहीं 
कहला सकता। जसे घृत, मेदा और चीनी इन तीनोंके योगसे 
हंलुआ तेयार दो जाता है। पर घृतकी जगह यदि गोमूत्र हो 
या मेदेकी जगद्द घोड़ेकी छीद तथा चीनीकी जगह बाद हो तो 
हलुआ क्या खाक बनेंगा। 
(मिक्ष यशरसायन दृष्टान्त २१) 
दया मात्र द्वी शुद्ध नहीं होती। वहां (दयामे) भी अहिंसा 
ओर संयमकी सुरक्षा अपेक्षित दै। दूध दूध ही तो सब एक 
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नही होते। गायका भी दूध होता दे, आक और थोहरका भी । 
एक अमृत है, दूसरा विष | 

(भिक्ष यशरसायन दृष्टान्त २४) 

बहुतसे आदमी मिश्र-घर्मकी प्ररूपणा करते है, कहते दै--यहा 

थोडी हिंसा है, इसलिए थोड़ा पाप ओर अधिक प्राणी बच जाते 
है, इसलिए अधिक धम। यह गरत सिद्धान्त है। हिंसायुक्त 
कायमे धम हो ही नहीं सकता। क्या बहुतसे जीवोंकी रक्षाके 
लिए कसाईको मारदेना धर हो सकता है ? 

( सिक्षु यशरसायन दृष्टान्त २६ ) 
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खादी ने विप ओछी क्रिया होवाथी तेमा ओछी हिंसा छे 
ता० १५-३-२५ 
( अहिसा पृष्ठ १० ) 
मारी अल्पमति प्रमाणे तो सामान्य जबाव भें ज छे के वाघवरु 
इतद्यादिनों उपद्रव थाय त्यारे तेनो नाश अनिवाय छे पाणीमा 
रहेला जंतुओनो नाश पण अनिवाय छे अनिवाय हिंसा भे 
हिंसा मटां अहिंसा नथी वनती हिंसा ने अहिसारूपे ओल- 
खबी ज जोइमे वाघवरुनो नाश कर्या विना कोई चलावे तो 
ते उत्तम छे अ विप मने शंका नथी 
ता० ९-८-२५ 
(प्रहिसा पृष्ठ २०-२६ ) 
अहिंसा धमना पालन अर्थ मनुष्ये शाश्ननी अने रिवाजनी 
मर्यादानु पालन कखु जोइअं शाख्र हिंसानी आज्ञा नथी देतु 
पण शाञ्र अमुक हिसानी ते काने सारु अनिवाय समजी छूट 
मूफे छे जेमके मनुस्मृतिमा अम्ुक प्राणीाओना वधनी रजा' छे 
अम मनाय छे अ वधनी क्षाज्ञा नथी ट्यार वाद विचारमा 


(--भज्ञा 


खादी ने विषे ओछी क्रिया होवाथी तेमा ओछी हिंसा छे 
ता० १५-३-२५ 
( भहिसा पृष्ठ १० ) 
मारी अल्पमति प्रमाणे तो सामान्य जबाब ओ ज छे के वाघवरु 
इत्यादिनो उपद्रव थाय तारे तेनो नाश अनिवाय छे पाणीमा 
रहेला जंतुओनो नाश पण अनिवाय छे अनिवाय इसा ओे 
हिंसा मटा अर्दिसा नथी वनती हिंसा ने अद्दिसारूपे ओल- 
खबी ज जोइओ वाघवरुनो नाश कर्या विना कोई चलावे तो 
ते उत्तम छे भे बिप मने शंका नथी 
ता० ९-८-२५ 
(अहिसा पृष्ठ २०-२६ ) 
अहिंसा धमना पालन अर्थ मनुष्ये शात्रनी अने रिवाजनी 
मर्यादानु पालन करबु जोइम शाख्र हंसानी आज्ञा नथी देतु 
पण शात्र अमुक हिंसानी ते कालने सार अनिवाय समजी छूट 
मुके छे जेमके मनुस्मृतिमा अमुक प्राणीाओना वधनी रजा' छे 
अमर मनाय छे भें वधनी क्षाज्ञा नथी ट्यार बाद विचारमा 





(--आनज्ञा 
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उन्नति थई तेथी अम ठयु के कलिकालमा ओ छूट नथी अथी 

आजनो रिवाज अमुक हिंसा ने क्षंतव्य गणे छे ने मनुस्म॒तिनी 

केटलीक हिसानो प्रतिवन्‍्ध करे छे. अमुक छूट शास्त्रे मूकेली छे 

तेथी आगल बधवानी दलील देखीती रोते खोटी छे. संयम मा 

धमंछे स्वच्छन्द मा अधर्म छे. शास्त्रे आपेली छूट जे मैलुप्य न 
ले तेने धन्यवाद घटे 

ता० ९ ८-२५ 

(अहिसा पृष्ठ २२) 

खेती इत्यादिक आवश्यक कर्मो शरीर-व्यापारनी जेंस अनि- 

बाय दिखा छे ते हिंसा नथी मटती पण ते अनिवाय होई तेनो 
, दोष ओछो छागे छे 

ता० २०-९-२५ 

(अहिंसा पृष्ठ २५) 

उपर कहेली वधी' क्रियाओ मा हिंसा छे ज, केमके, क्रिया- 

मात्र हिसामय छे ते थी सदोष छे भेदमात्र ओछावत्ता प्रमा- 

णनो छे. देहनो भने आत्मानो संबंध ज हिंसा उपर रचायलो 

छे. पापमात्र हिंसा छे अने पापनों सबथा क्षय ओटले देहमुक्ति, 

तेथी देहघारी अहिंसा ने आदृश राखोने जेंटले दूर जई शकाय 

तेटले दूर जाय पण दूर मा दूर जता छुता काइक हिंसा अनिवाय 

रहेशे, जेमके श्वासोच्छवास अथवा खाबुं अनाजना कंणोकणमा 





(--समसस्‍्त 
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जीव तो छोेज अटले जो आपण मासाहारने बदले अन्नाहार 
करीओ छीअ तो हिंसा माँथी मुक्त रहीअ छीअ अम॒ न कहे- 
वाय, पण अन्‍्नाहारमाँ थत हिंसाने अनिवाय समजी ते आहार 
करीअ छीआ, अने तेथो ज भोगने अर्थ आहार स्ंधा 
त्याज्य छे 
ता० ६ ६-२९ 
(अहिसा पृष्ठ २८) 
अहिंसा ने दया मा अं टलो भेद छ जंटलो सोनामा ने तेना 
घाटमा', मूलमा ने वहार नीकलेला वृक्षमा ज्याँ दया नथी) वा 
अहिंसा नयी अहिंसा नी कसोटी दया छे अहिंसानु मूत्त- 
स्वरूप दया छे तेयी अम कहेवाय के जेटली दया तेटली 
अहिसा 
ता० ३१-३-२९ 
( अहिसा पृष्ठ ४९ ) 
मांदगी के अशक्ति सिवाय मनुष्ये सनुष्य पासे ऊचकाचु 
पापरूप छागे छे. मनुष्यनो उपयोग पशुनी/जेम कराग्र 3 जे 
आपणे करवा तेयार न होईअ ते बीजानी पासे क्रेम।करावीओं : 
« सता> पं३३-२-२५ 
«6 के. ए<:(प्रैहिप्ता पृष्ठ ६४ ) 
3 का छिढक काश ॥ रूप ७. 


ह--आकार-ब्िशेगप्र, . « फ्फकनाकई कप #9ऐ -)? 
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कोई पण जीवने मारवामा पाप छे आ विष हिन्दुधममा वे 
मत साभल्या ज नथी मारो अभिप्राय तो अंबो छोे के बधा 
धरम अ सिद्धान्तनो स्वीकार करे छे 
ता० १०-१०-२६ 
( अहिसा पृष्ठ ६७ ) 
आपण आँख मींचीने जोयुं न जोयुं कवीआ अंमा अहिसा 
नथी, विचार नथी, विवेक नथी ज्यारे ज्यारे कूतरानो उपद्रव 
थाय स्यारे ते मनुष्ये हाथे मरवानाज गृहस्थ-घर्ंमा अ हु 
अनिवाय समजु छू 
ता० १७ १०-२६ 
( अभहिसा पृष्ठ ७३ ) 
जीव लेवानो धम होई शके छे भे विचारने तपासीओं' आ 
देहने निभाववा पूरतो जीवतो आपणे राई भे ज छीओ, जेमके 
वनस्पति आदिना अने जन्तु नाशक पदार्थों वाट मच्छरा दिनो अने 
तेम करवामा आपणे अधम नथी करता अम पण मानी छीओ, 
आतो आपणा अंगत स्वाथने अंगे. परमाथने अंगे पण आपणे 
हिंसक प्राणीओनो नाश करिओं के करावीअ छीओ, सिंहादि ज्यारे 
गाम छोकने पजवे छ त्यारे तेना नाशने समाज-धमम समजे छे 
मनुष्यवधनो धमपण समजाय अवो छे, अेक मानस गांडपर्णा 
के मनूनमा' नागी तलवारे जे दीठामा आवे तेने कापतो' चाल्यो 


१--परोक्षा करदा २--मूखंता ३--उन्मत्तता ४--काटता 
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जाय छे, तेने जीवतो पकडवानी कोईनी शक्ति नथी, जे माणस 


मारी सके छ, ते परोपकारीमा खपसे, अहिंसानी दृष्टिझ तेने 
मारवानो धम बचधाने प्राप्त थाय छे, हा, भेक प्रसंग आमाथी 
बाद करी शकाय, जे मुनि तेना भनूनने रोकी शके ते तेने नहि 
मारे, परन्तु आपण अट्यारे सम्पूर्णतानी टोचे' पहोंचेछा मुनि- 
ओना वतननो प्रश्न नथी, उकेछता, पण समाजनो धम अथवा 
समाजमा राग हृ पादियुक्त व्यक्तिनो धम विचारीअछीओ, 
ता० ३१-१० २६ 
( अहिंसा पु० ८२-८३ ) 

कममात्र सदोष छे केमके तेमा हिंसा रहेली छे, छुता कमना 
क्षयने सारु पण आपणे कम ज करीओं छीअे, देहमात्र पाप छे, 
छा देहने तीथ-क्षेत्र बनावीने तेनी वाटे आपणे देहमुक्ति केल- 
वीओ छीम, तेवु ज हिसामात्र नु समजबु जोइओ, 

पण अे हिंसा केवी होय ९ भे स्वाभाविक होय, भें अह्पतम 
हं।य, अनी पाछल केबल करुणा होय, अणी पाछछ विवेक होय, 
मर्यादा होय, ओेने विप तटस्थता होय, जे सहज प्राप्त धम 
द्वोय, 

आ विचारसरणीअ जता हिंसा प्रतिदिन ओछी ज थती 
जाय, ते थी जे हिंसानो उद्देश्य अहिसानो क्षेत्र वधारवानो होय, 
जे हिंसा अनिवाय होई थाय, जेनु परिणाम विना श्रयत्ने जोई 





१--श्िखर 
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शकाय अवु होय, ते हिंसा क्ष॑ंतव्य छे, कतव्य पण होय, तेथी 

हिसामा अहिंसा होई शके अं म कहेवु मुदुल अनुचित नथी, 
ता० २८-२१ ९-२६ 

(अहिंसा पृ० १०६-१०७) 

खेंडूत' जे अनिवाय नाश करे छो तेने मे अहिंसामा कदी गणा- 

वेल नथों, अं बध अनिवाय होई भले क्षम्य गणाय, पण ते 

अहिसा तो नथी ज, खेड्तनी हिंसामाँ अथवा लेखके जो दृष्टात 

आयु छे तेमाँ रहेली हिंसामाँ समाजनो स्वार्थ रहेलो छो, अर्हि- 

सार्मा स्वारथने स्थान नथी, 
ता० १४-१०-२८ 

५ | (अहिसा पृ १३९) 

* मद्गवात्माना पद करता मने सत्य अनन्त गणु प्रिय छे, हु 

महात्मा नथी ऊनम जाशु छ, अल्पात्मा छू अबु' मने बरोबर 

भान छे, ते थी महात्मा पदेध्मने कदी , भमाव्योके भुछाव्यों नथी, 

मारे कबूल करवु जोइभ के हुं तो प्रतिक्षण' हिंसा करीने ज शरीरने 

निभावु छ', अने तेनी ज॒तेने विषेनो राग क्षीण - थतो जाय डे, 

आश्रमनी रक्ष। करतां पण हिसा करी रहो छु', प्रत्येक श्वास लेता 

फ्रीणा जंतुओनी हिंसा हुं करू छ' अम जाणतो छता श्वासने 

रुघतो नथी, वनस्पति आहार करवामा पण हिंसा करू छु' छ॒ता 

आहारनो त्याग करतो नथी मच्छरादिना फ्लेशथी बचवाने सारु 


कक 


१--किसान 
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घासलेट इटादि वस्तुओनो उपयोग करता तेमनो नाश थाय छे, 
अम जाणतो छता आ नाशक पदढाथोनो उपयोग छोडतो नथी 
सरपोना उपद्रवमाथी आश्रमवासिओने बचाववाने सारु, ज्यारे 
तेने मार्या बिना दूर न करी शकाय, सारे तेने मारवा दऊ छु , 
बलदोने चछावता आश्रमना माणसो तेने परोणा वती मारे छे ते 
सहन करी छकऊ छु आम मारी हिसानो अन्त ज नथी, 
ता० २८-१०-२८ 
(भहिसा १० १४२ ) 
आयलेन्‍्ड शरीरवलथी स्वराज मेलव्यु छे अंटले जरूर पड 
तो तेज बलथी ते तेने बचावे, पण हिन्दुस्तान शांतिना प्रयोगे 
खरेखात स्वराज मेलवे तो तेनो बचाव पण मुख्यत्व अज रीते 
करवो जोईअ , अने हिंद ज्या सुवी आ वात अखतरो' करी सिद्ध 
न करी आपे वा सुधी मि० चर्चीलने ते वात अशक्‍्य छागे अं मा 
नवाई नथी, 


ता० १२-३-२२ 
( अहिसा पृ० १७१ ) 
नजात्मक (77८४०४४०) रूपमा अहिंसानो अथ कोई पण 
जीवन्त प्राणीने शरीर के मन थी इजा' न करवी अ छे, अ टले, 
अन्याय करनारना शरीरने नुकसान न पहुचाडी शकाय अथवा 
तेना प्रति दंषभाव न राखी शकाय, अने तेम करीने तेने मान- 
सिक व्यथा पणन आपी शकाय, मारा स्वाभाविक कमों जे 

१--प्रयोग २--पीडा 
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हूं पमभावथी जन्मेला होता नथी--तेनाथी अन्याय करनारने थी 
पीडानो समावेश आ कथनमा थतो नथी अ टले तेनी पासेथी 
बालकने -जेने ते मारवा तेयार थयो छे अम आपणे कहपना 
करीअ -तेनी खसेडी लेता अहिसा मने अटकाबती नथी, 
वास्तविक रीते जोता, मारे अहिसानो योग्य पाछन करवु होय 
तो मारे अन्याय करनार नी पासे थी तेना भोग थई पडनारने, 
बालकने--जो हुं तेवा बालक नो कोई पण रीते पालक होऊं तो-- 
खेची लेबो जोइअ , अं टले दक्षिण अफ्रिकाना सत्याग्रहीओ माटे 
अ बहु योग्य हतुके तेओ, युनियन सरकार जे दु ख तेओने देवा 
मथती हती, तेनी सामे थया, तेओ सरकार माटे कोई पण प्रकार 
नो इं पभाव घरावता न ह॒ता, जे जे बखते सरकारने तेओनी मद- 
दनी जरूर पडती ते ते बखते मदद करी तेओ अं आ साबित 
करी आप्यु हतु, तेओनो विरोध सरकारना हुकमोनो अनाद्र 
करवामा ह॒तोः ते अं टलछो हृद सुधीके तेम करता सरकारना हाथे 
मरण नीपजर् ता पणं ते सहन करी लेव, अ्दिसाना सेवकने पोता 
ने ज समजीने दुख सहन करवानु दोय छे) परल्तु ते कहेवाता 
अन्याय करनारने जाणीवूजीने इजा करी शकतो नथी, 
भावात्मक [?०७ए८ रूपमा, अहिसानो अब विश्वव्यापी 
प्रेम अने अनहद्‌ औदाय थाय छे, हुँ अहिसानो सेवक होऊ, तो 
ते मारे मारा शत्रु ऊपर प्रेम राखबों जोइअ , हुं जे नियम मारा 
अन्याय करनार पिताने के पुत्रने लगाड़ु' ते ज नियम्न मारे अन्य 
अन्याय करनारने - पछी ते मारो शत्रु होय के अजाण्यो साणस 
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होय तेनु छागु पाडवो जोइअ , आ क्रियात्मक ( “५०४४० ) 
अहिसामा सत्य अने निभयतानो अवश्य समावेश थई जाय छे, 
माणस प्रेमपात्र व्यक्तिने छेतरी' शकतो नथी, ते तेनाथी बीतो 
नथी तेम तेने विवडाबतों' नथी, अभयदान सब दानोमा श्रष्ठ 
बे, जे माणस खरेखर ते आपे छे, तेनी पासे सब विरोध शमी 
जाय छे, जे पोते भयग्रस्त छे ते अभयदान आपी शकतो नथी, 
मादे, तेण पोते ज निर्णय थवु जोइअ अ टले,; अहिसानु' सेवन 
अने भीरुता एक साथे होई शकता नथी, अद्विसाना पालनने 
अत्यस्त शौयनी अपेक्षा छे 
माडन रिव्यू भ्रवदूवर, १९१६ 
( अहिसा पृष्ठ १८३-१८४ ) 

अंक दाखलो आपु' हुअक सस्‍्थानो सभ्य छु, तेनी थोडा 
अं कर जमीन पर वावेतर' करेलु' छ' तेने वादरा गमे द्यार बगाडें 
अ वो तात्कालिक भय आवी पड़यो छे, जीवमात्र नु जीवतर 
अहिंस्य छे अं म हु मान छु, अने अ थी, वादराने काई पण इजा 
करवी अं ने हु अद्दिसा व्म तु उल्छघन गणु' छु', परन्तु पाक 
चचाववाने खातर, वादरा पर तडवु' अंम दोरबणीके प्रेरणा कर- 
वबासा हु अचकातो नथी, आवो दोष करवापणु' दूर करी शकाय 
तो अं मने गमे, अने ते तो हु संस्थानों ज्याग करीने के तेने तोडी- 
नाखीने करी शकु, पण हु' तेम करतो नथी, केमके ज समाजमा 





६-०डलना घोखा देना २--भयाक्रास्त करता १--.कपि 
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खेती न होय अने अं थी काईक पण हिंसा न होय अंबो समाज 
मरी शके अंबवी हु आशा नथी राखतो-तेथी पापभीर बनी, 
नप्नतापुवक अने तप आचरतो, हु' वादरा पर गुजारादी इजामा 
भाग रड छु, अने कोक दह्ाडो अमाथी मारो मार्ग मेलवी 
शकीश अं म आशा सेवु छु. 

अ ज वृत्ति थी मे युद्ध ना त्रण प्रसंगो मा पण भाग लीथो 
हतो, जे समाजनो हु छु, अनी साथेनो सम्बन्ध हु न छोडी 
शक्‍यो, छोडवो अ मारे साटे गराडपण ज गणाय, अने भर त्रणे 
प्रसंगो वेला त्रिटिश सरकार साथे असहकार करवानो तो मारी 
पासे विचार न हतो, आजे सरकार सम्बन्धी मारी स्थिति तददन' 
भिन्‍न छे, अने तेथी तेना युद्धमा मारे भाग लेवो न जोइअ, अने 
जो शाखत्न-धारणके बीजी कोई रीतनो युद्धमा भाग लेबा माटे मारा 
पर बलभेरी करवामा आवे, तो मारे जेडके फासीनु' पण जोखम 
खेडवु' जोइअ , 

यंग इण्डिया माथी त।० १३-९-२८ 
( अहिसा पृ० २९२-२९३ ) 
बहुतसे छोग चींटियोंको आटा डालकर सल्तोष सानते है । 
ऐसा माल्म होता है, मानों आजकलकी जीवद॒यामे जान ही 
नहीं रही। धरके नाम पर अधम चल रहा है, पाखण्ड फेल 
रहा है। मसू री, २९-५-४३ 
( हरिजत बन्धु से ) 





१--सर्वे था 
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राग हैं षादिसे भरा मनुष्य सरल हो सकता दे, वह वाचिक 
सत्य भले ही पाल ले, पंर उसे शुद्ध सट्यकी प्राप्ति नहीं हो सकती । 
शुद्ध सथ-शोधके मानी दै राग-ह्व षादि इन्द्रसे सवंथा मुक्ति प्राप्त 
कर लेना । 
निर्मछ अन्तःकरणको जिस समय जो प्रतीत हो वही सत्य दे। 
उस पर हदृढ रहनेसे शुद्ध सत्यकी प्राप्ति दो सकती दे । 
महा(मा गाघी 
हे (ज॑न भारती से ) 
अहिंसा मेरा धम है, काम्न सका धर्म कभी नहीं रहा। काम स 
ने तो उसे केवछ नीतिके रूपमे स्वीकार किया था। नीति उसी 
वक्त तक धम रह सकती दे जब तक कि उसे चलाया जाय, उसके 
वाद नहीं । काग्न सको पूरा अधिकार है कि जिस वक्त जरूरत 
जाती रहे उसी वक्त नीतिको बदल ले। धमकी और बात होती 
है। वह तो असर है। कभी बदल नहीं सकता। 
--महांत्मा गाघी 
(हिन्दुस्तान देनिकसे ) 
ता० २५ जूलाई १६४७ 
मेरे प्रयोगम आध्यात्मिक शब्दका अथ॑ है नेतिक, धमका 
अथ दे नोति, और जिस नीतिका पालन आत्मिक दृष्टिसे किया 
हो वह्दी धम है। 
। ( भात्मकथा--महात्मा गाधी पृष्ठ ९ ) 
में यद नहीं कहता कि मेरे प्रयोग सब तरह सम्पूर्ण है। _ 
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में तो इतना हो कहता हूं कि जिस प्रकार एक विज्ञानशाञत्री अपने 
प्रयोग को अतिशय नियम ओर विचारपूबक सूक्ष्मताके साथ 
करते हुए भी उत्पन्न परिणामोंको अन्तिम नहीं बताता, अथवा 
जिसप्रकार उनकी सत्यताके विषयमें यदि सशंक नहीं तो तटस्थ 
रहता है, उसी प्रकार मेरे प्रयोगोंको समझना चाहिए। मेंने 
भरसक खूब आत्म-निरीक्षण किया है, अपने मनके एक एक भाग 
की छानबीन की है, उनका विश्लेषण किया है। फिर भी में 
यह दावा हरगिज नहीं करना चाहता कि उनके परिणाम सबके 
लिए अन्तिम है, वे सत्य ही हे, अथवा वही सत्य दहै। हा एक 
दावा अवश्य करता हूं कि वे मेरी दृष्टिसे सच्चे हैं और इस समय 
तक तो मुझे अन्तिम जैसे मालूम होते है । यदि ये ऐसे न मात्यम 
होते हों तो फिर इनके आधार पर मुझे; कोई काम उठा लेनेका 
अधिकार नहीं । 
( आत्माकथा--महात्मा गाघो, पृष्ठ ९ ) 
जब हम छोग मानव-बन्धुत्वकी बात करते है तो वहीं रुक 
जाते है और हम छोगोंके मनमे आता है कि बाकीके सर्व जीव 
मनुष्यके अपने भोगोपभोगके लिए सर्जित है, परन्तु हिन्दू-धम 
में भोगोपभोगमात्रका विचार त्याज्य माना गया दै। जीव- 
मात्रके साथ इस एकताको साधनेके लिए, मनुष्य जितना त्याग 
करता है, उतना ही कम होता है, परन्तु इस आदर्शकी विशालता 
से मनुष्यकी हाजतों पर तो अंकुश होता ही दे । 


धममं नो प्राण (व्यापक घमंभावना पृष्ठ २१) 
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अहिंसाका उसुल जेसाकि वह आज दुनियाके सामने रखा 
गया है, इन्सानोंके सारे सम्बन्धोसे हर तरहकी हिंसाको निकाल 
पेंकना चाहता दै। यानी गुस्से, नफरत, छालच और वेरहमीसे 
किये जानेवाले शोषण--जिनका आखिरी नतीजा छडाई, रगडा, 
दुश्मनी और जंग होता ह-पर कायू रखा जाय ओर उन्हें वश 
मे कर लिया जाय। अगर हम आदमी और आदमीके वीचके 
सम्बन्धों से हिंसा को निकालनेमे कामयाव हो जाय॑ तो इन्सानोकी 
जमात अपनी तारीखमे तरक्‍्कीका सबसे वडा कदम उठायेगी। 
एकबार इसे हासिल कर लिया गया कि जानवरों पर रहम करने 
ओर सारे जीवोको पूज्य समभनेका काम बड़ा आसान हो 
जायगा। चल सकनेके पहले ही दौडनेकी कोशिश न करें। 
अगर अहिसाकी भावना एकबार छोगोंके दिलमे बस गई तो 
वह जरूर बढ़ेंगी। 
(हरिजन सेवक, रविवार ता० ३० मार्च १९४७) 
मेरा कोई भाई गोहत्या पर उतारू हो जाय तब मुझे 
क्या करना चाहिए? में उसे मार डाह्न या उसके पेर पकड़कर 
उससे ऐसा न करनेकी प्राथना करूँ ? अगर आप कहें कि मुझे 
पिछला तरीका अख्तियार करना चाहिए, तो फिर अपने मुसल- 
सान भाईके साथ भी मुझे इसी तरह पेश आना चाहिए। 
(हिन्द स्वराज्य पृष्ठ ७९ ) 
साधुजीवनसे ही आत्मशान्तिकी प्राप्ति संभव दे । साधु- 
जीवनका अर्थ दै-सत्य और अहिंसामय जीवन , संयमपूर्ण 


१२४ आचार्य भिक्ष ग्रीर महात्मा गाधी 
जीवन । भोग कभी धर्म नहीं बन सकता , धर्ंकी जड़ तो 
त्यागमे ही है । 
(हि० न० जी» पृष्ठ ४१२ १५८ २९ 
(--गाधीवाणी पृष्ठ ७४) 


